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5.4. Vicente Vide: Los lenguajes de “Dios” 


6. EPÍLOGO us id 


Unicidad de Dios 


7. NM Esas 


1.INTRODUCCIÓN 


Templos sin Dios 


La imagen de la portada de este libro son varios 
templos unidos formados por una mezquita, una iglesia 
ortodoxa, una sinagoga y un templo budista en Kazán, 
ciudad de la República de Tartaristán, en Rusia. Son 
templos en los que no se reza a ningún Dios. Solo tienen 
el objetivo de reunir todas las culturas desde el ámbito 
religioso. «La idea -según el creador de este espacio- no 
es fundir en un centro a todos los cultos, que tienen una 
historia y una necesidad cultural propia, el objetivo sería 
reunir a sus fieles, crear un lugar donde las personas 
puedan comunicarse», explicó el artista al diario francés 
Le Figaro. «No es un lugar de adoración sino de 
cultura», advirtió. Khanov quería crear un monumento 
a la paz, pero Khanov murió un año después, con el 
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edificio prácticamente terminado y un homérico 
proyecto que apenas era un cigoto. «Este templo es un 
3% del plan final» y por tanto un proyecto inacabado 
que murió con el ideólogo. 


Creo que vivimos en un mundo lleno de templos, 
pero sin que se adore al Dios “verdadero”. Lo de 
verdadero no deja de ser una expresión que intenta 
mostrar realidad pero que en el caso de Dios es mejor 
decir “el Dios que ignoramos” por inabarcable y 
numinoso. Solo el mero hecho de la existencia de tantos 
templos de unas 100.000 religiones registradas ya es 
indicativo de que son templos sin Dios, con religiones 
de hombres. Yo hice mis primeros estudios en un lugar 
que tenía un convento o una iglesia cada 100 metros, 
siendo uno de los que más instituciones religiosas tenían 
en España. En uno de los artículos que ha publicado 
Emilio Lospitao! sobre el capítulo 2 de Roger Lenaers? 
se analiza un Dios que está arriba, en otro mundo 
distinto al nuestro. “A este universo mental se lo llama 
heterónomo, porque nuestro mundo es completamente 


1 Despedirse del mundo de arriba. Nuevos paradigmas. Blog 
EMILIO LOSPITAO 
2 Otro cristianismo es posible. ROGER LENAERS 
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dependiente de aquel otro (en griego: héteros) que 
produce prescripciones (en griego: nomos) para el 
nuestro. Sin embargo, la existencia de aquel otro mundo 
es un axioma, esto significa: un postulado que es tan 
imposible de probar como de contradecir. Un axioma 
puede parecer evidente, pero es y sigue siendo un punto 
de partida no obligatorio, que se elige libremente. Quien 
lo acepta, lo hace sólo porque le parece razonable y 
confiable. Lo mismo vale para la aceptación de la 
existencia del mundo paralelo. Pareciera ser que en el 
ser humano hay una inclinación espontánea a aceptar 
este axioma. Pues de lo contrario no se explica la 
naturalidad con que la humanidad ha pensado en forma 
heterónoma durante milenios. Quien como cristiano 
prefiere seguir en este axioma se halla bien 
acompañado: todo el Antiguo y Nuevo Testamento, toda 
la herencia de los Padres de la Iglesia, toda la 
escolástica, los concilios, incluyendo al Vaticano Il, 
toda la liturgia, los dogmas y su elaboración teológica 
parten del axioma de los dos mundos paralelos” -dice el 
jesuita Lenaers-. 


Esta forma de pensar la realidad heterónoma, del 
más allá, con sus ángeles, arcángeles o demonios, llena 
de mitos y donde se presenta un Dios más humano que 
divino, no encaja con el Dios que ha creado un universo 
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misterioso, lleno de esplendor y de complejidad en la 
vida creada. “El rayo no fue el único fenómeno en el que 
la modernidad reconoció la acción de fuerzas 
intramundanas; hubo también otros hechos de 
naturaleza física y psíquica, que hasta ese momento se 
habían interpretado como intervenciones de poderes 
sobrenaturales, como las epidemias, terremotos, ataques 
epilépticos, sanaciones repentinas, estigmas, voces 
interiores, sueños, apariciones, visiones. Esto hizo que 
los denominados encuentros con aquel otro mundo se 
hicieran cada vez más escasos, hasta que finalmente 
dejaron de darse. Se desvanecía así la persuasión, hasta 
entonces no puesta en duda, de que el otro mundo 
superior intervenía y podía intervenir como quisiera, 
castigando y vengando o ayudando y sanando. Esto no 
significaba que se negara su existencia. Seguía 
existiendo, sólo que no se veían ya más signos o huellas 
de su eficacia. Pero de lo ineficaz a lo irreal no hay más 
que un paso. El mundo occidental dio este paso durante 
el siglo XIX y así comenzó a tañer a la «muerte de Dios» 
y al nacimiento del ateísmo moderno” -dice Lenaers-. 


Esta deconstrucción del mundo de arriba, 
imaginado y mitológico ya lo trató Reimarus desde la 
crítica bíblica. “Tenemos justificación para trazar una 
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distinción absoluta entre la enseñanza de los apóstoles 
en sus escritos y lo que Jesús mismo proclamó y pensó 
en su propia vida”. Según Reimarus, lo único que había 
hecho Jesús era proclamar la proximidad del reino, 
postularse como el Mesías, e intentar excitar la rebelión 
del pueblo judío. El “aparato teológico” del que es 
arropado, no es sino obra y adición de sus discípulos. 
Ellos son los que inventan el fraude de la resurrección, 
ellos son los que rompen con el tronco común judío, 
ellos son los que convierten el mesianismo militar de 
Jesús en un mesianismo espiritual y filantrópico. En 
cuanto a los milagros que realiza Jesús, Reimarus halla 
para ellos siempre una explicación natural, y cuando no 
lo consigue, los reduce a milagros falsos. Sin embargo, 
antes que Hermann Samuel Reimarus (1694-1768) el 
Tratado del “Origen y fundamento de la religión 
cristiana” de Martin Seidel (1545- 1610 a1620) se había 
introducido en la Reforma radical como lo había hecho 
Miguel Servet (1509-1553) en su obra la “Restitución 
del cristianismo”. 


Dice Francisco Socas?: “Arrancando desde los 
humanistas, el siglo XVI ofrece ya toda una pléyade de 
editores, traductores y comentaristas que no se permiten 


3 Un libro que revoluciona la crítica del Nuevo Testamento de 
Hermann Samuel Reimarus. FRANCISCO SOCAS 
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una mirada ingenua sobre la Biblia. "Tras el impacto de 
Lutero, la fragmentación de las iglesias impone una 
fuerte tensión en sus doctores cuando discuten y 
examinan las Escrituras. El irenismo, el afán por una 
posición pacífica, y la cautela de un Erasmo no detendrá 
ni a los intérpretes fideístas ni a los racionalistas""Las 
sanciones académicas que se le imponen nos hacen ver 
que Seidel sostuvo y difundió muy pronto opiniones 
heterodoxas “Al negar el entronque del cristianismo con 
las profecías hebreas y derribadas las bases del dogma 
del hombre-dios, pasa revista a otras doctrinas" En los 
estudios sobre la historia de la investigación del Nuevo 
Testamento y del origen de la religión cristiana se ha 
defendido siempre —desde Albert Schweitzer, en su Obra 
“Historia de la investigación sobre la vida de Jesús”, 
escrita en los albores del siglo XX— que la investigación 
crítica sobre la vida del Jesús histórico comenzaba con 
Reimarus y que floreció al principio solo en suelo 
alemán. Pero esta afirmación no es verdadera porque 
siglo y medio antes Martin Seidel, un polaco-alemán, de 
Silesia, había hecho ya afirmaciones muy parecidas y a 
veces con mejor fundamentación filológico-crítico que 
el mismo Reimarus”. 


15 


Introducción 


Pero ya en el siglo XVI, en la Reforma radical, 
hay un espíritu crítico de la Escritura, la teología y la 
religión. Se empieza a hacer hincapié en la crítica 
bíblica, atreviéndose a interpretar los textos sin el 
paraguas de la iglesia, aunque se les llamase “herejes” 
según la ortodoxia del catolicismo y la Reforma 
magisterial. Para el gran especialista de la Reforma 
radical como es Carlos Gilly*, “Sebastian Franck, por su 
parte, había dado comienzo a su carrera literaria en 1528 
con la traducción del libro de un pastor luterano, 
Andreas Althamer, sobre el tema de las contradicciones 
de la Escritura y dirigido precisamente contra Denck 
(sin nombrarlo) e indirectamente también contra 
Erasmo, pues en él se incluyen pasajes enteros del “De 
servo arbitrio” de Lutero. Sin embargo, ya durante el 
trabajo de traducción y en los numerosos añadidos 
propios se vislumbra un cierto acercamiento de Franck 
a las posiciones de esos «camaradas del espíritu, que 
niegan completamente la autoridad de la Escritura», con 
cuyos círculos Franck entró en contacto inmediatamente 
después en Nuremberg y Estrasburgo, gracias a las 
relaciones «sectistas» de su mujer, Ottilie Behaim. Fue 
entonces cuando Franck rompe con su preceptor Lutero 


* Erasmo, La Reforma Radical y los Heterodoxos españoles. 
CARLOS GILLY 
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y se relaciona estrechamente con el anabaptista 
espiritualista Johannes Biinderlin, con el antitrinitario 
Miguel Servet y con el igualmente antitrinitario 
Johannes Campanus, a quien escribió en una famosa 
carta de 1531: 


“En suma, tenemos que desaprender todo lo que 
en nuestra infancia aprendimos de nuestros papistas; 
pero también tenemos que cambiar todo lo que, de 
Lutero y de Zwinglio, hemos recibido, interiorizado y 
tenido por verdad o corno se lee en los primeros versos 
de cada estrofa de su no menos famosa «canción» de 
alrededor de 1529: 


[No quiero ni puedo ser papista, pues poca es la 
fe ... Ni quiero ni puedo ser luterano, es engaño y 
apariencia ... Ni quiero ni puedo ser zwingliano, pues no 
traen mejora... Y tampoco anabaptista quiero ser yo, su 
base es poco amplia ... P? 


Tras Lutero y Erasmo, Martin Seidel surge como 
un crítico radical de la religión cristiana, alguien que lee 
de otro modo los textos, reduce el cristianismo a una 
construcción imaginaria y propugna como alternativa un 
credo y un culto de extrema sencillez. Su obra circuló 
en copias manuscritas dentro de lo que se ha venido a 
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llamar la literatura clandestina, cara oculta del siglo de 
las Luces y un fenómeno apenas estudiado hasta el 
último tercio del siglo XX. Es poco lo que sabemos de 
la vida de Martin Seidel. Nacido en la ciudad Ohlau de 
Silesia (hoy llamada Otawa y perteneciente a Polonia), 
estudió en Heidelberg, donde se matriculó el 4 de mayo 
de 1564, fecha que nos permite situar su nacimiento en 
torno al año 1545. Las sanciones académicas 
(inquisitoriales) que se le imponen nos hacen ver que 
sostuvo y difundió muy pronto opiniones heterodoxas. 
En 1584, desde Lublin, dirige una carta a la asamblea de 
los Hermanos Polacos de Cracovia, conocidos también 
como antitrinitarios, unitarios o socinianos, seguidores 
de Lelio y Fausto Sozzini  (Socino en su 
castellanización). En ella les pide hospitalidad y un 
empleo, dejando ver que durante años había intentado 
sin éxito difundir sus propuestas religiosas entre los 
alemanes, con peligro de la propia vida, y que se acerca 
a ellos, “porque os habéis acercado a la verdad más que 
todas las otras sectas” (recuérdese que los socinianos 
afirmaban la exclusiva naturaleza humana de Jesús, si 
bien lo reconocían como Mesías exaltado por Dios). 
Fausto Sozzini le oyó con respeto, pero su doctrina 
resultaba espantosa para la comunidad que presidía. En 
carta posterior Seidel los da por perdidos: “vosotros, al 
igual que los demás cristianos, no oís con gusto cuando 
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alguien diserta sobre los fundamentos de la religión 
cristiana, no quiero molestaros”. Frustrado en sus 
intentos, regresa a su patria y se oscurece 
voluntariamente llevando una vida apartada como 
maestro de escuela. Esta retirada nos escamoteó para 
siempre tal vez la fecha de su muerte. 


La obra de Martin Seidel, “Origen y fundamentos 
de la religión cristiana” no eran simples cambios o 
reinterpretaciones del cristianismo, era un rechazo para 
cambiar a otra forma de ver la religión. En el arranque 
de esta obra se hace un análisis de los textos del Antiguo 
Testamento que tocan la descendencia y el reino 
prometidos por Dios a Abrahán y David hasta la 
aparición de Jesús. Pese a la interrupción de la línea 
sucesoria del rey David -nos relata- Jesús habría sido 
visto por los suyos como rey mesías y ajusticiado por las 
autoridades romanas como un sedicioso más, entre 
muchos otros que surgieron por entonces. Ante su 
fracaso, los discípulos imaginaron apariciones e idearon 
un reino celestial. Sería Pablo de Tarso quien daría 
forma a la religión cristiana. Sin embargo, las creencias 
de Pablo habrían quedado lejos de ulteriores desarrollos 
dogmáticos. Del examen de sus cartas se desprende que 
nunca igualó a Jesús con Dios, pues sobreentendía la 
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inferioridad y la subordinación de Cristo con respecto al 
Padre. 


El texto de Seidel, muy atrevido para su tiempo, 
sigue con un esbozo sobre la evolución del dogma desde 
los tiempos apostólicos hasta el Concilio de Nicea. Ahí 
pone de relieve que ciertos Padres de la Iglesia 
preniceanos como Orígenes, Tertuliano, Cipriano o 
Lactancio mantenían concepciones sobre la naturaleza y 
rango de Jesús que los cristianos posteriores 
considerarían heréticas. Seidel negará el entronque del 
cristianismo con las escrituras hebreas, derriba las bases 
del dogma del hombre-Dios, la Trinidad, la encarnación 
del Logos que considera invención, su concepción 
virginal se apoya en el conocido pasaje de Isaías mal 
traducido al griego. El sacrificio de Cristo no está 
prefigurado por el sacrificio judío, que no siempre era 
sangriento ni purificatorio. Las pruebas extraídas del 
dudoso libro de Daniel no son válidas para apuntalar la 
fe cristiana, porque a la postre Daniel profetiza un reino 
terrenal y meramente judío. Los milagros de Cristo no 
demuestran su doctrina, pues la propia Escritura rechaza 
el milagro como prueba de verdad. 


Acabamos de escribir que Seidel “derriba las 
bases del dogma del hombre-Dios” o la divinización del 
hombre Jesús. Sin embargo, hay un serio matiz ya que 
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según los credos “La Encarnación nos muestra que 
Jesucristo es Dios hecho hombre. Esto significa que 
Jesús es la imagen perfecta de Dios y que podemos 
conocer a Dios a través de Él. Además, la Encarnación 
significa que Dios se preocupa por nosotros y que está 
dispuesto a llegar a nuestra realidad humana para 
salvarnos”. Esto sencillamente es imposible y pura 
invención teológica contraria a muchos textos de la 
Biblia. Las iglesias suelen jugar con los dos conceptos; 
usan la divinización del hombre (con lo de imagen y 
semejanza de Dios) y la divinización de Jesús. Lo que 
Seidel quiere trasmitir es la creencia en un Dios o Ser 
supremo, negando toda religión revelada, basando su 
creencia en la naturaleza y la razón. 


En la primera carta que Seidel dirige a la 
comunidad unitaria de Cracovia, y el propio Fausto 
Socino?, es para pedirles un puesto de maestro de 


5 La doctrina sociniana es antitrinitaria y considera que en Dios 
hay una única persona y que Jesús de Nazaret no existía antes de su 
nacimiento, aunque nació milagrosamente de la Virgen María por 
voluntad divina. La misión de Jesús en la tierra fue transmitir la 
voluntad del Padre tal como le había sido revelada, y tras su crucifixión 
fue resucitado por Dios y elevado a los cielos, donde adquirió la 
inmortalidad y desde donde reina sobre el mundo desde aquel entonces. 
Quienes crean en él y en el Dios de la revelación cristiana también 
disfrutarán de una vida inmortal. 
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escuela entre ellos, pero deja bien claro también su 
postura teológica. Seidel describe la contradicción entre 
el Antiguo y el Nuevo Testamento en cuanto a la 
naturaleza del Mesías prometido a los judíos y declara 
que, ante dicha contradicción, él prefiere quedarse con 
los profetas y entender por tanto que el Mesías debía 
haber sido un rey terreno, al que Dios nunca envió ni 
enviará, debido a la desobediencia del pueblo judío. En 
cuanto a la validez de las razones que, según Seidel, 
esgrimen los cristianos para probar que su religión es la 
verdadera (los milagros de Jesús y sus discípulos, sus 
martirios, la expansión milagrosa del cristianismo y su 
perduración, los “preceptos santísimos” que en esta 
religión se contienen y sobre todo la promesa de la vida 
eterna), escribe Seidel que mostraría su debilidad si 
supiese que no iba a ofender a los unitarios, pero que 
supone que, como el resto de los cristianos, éstos no se 
tomarán a bien “que alguien discuta los fundamentos de 
la religión cristiana” A continuación Seidel resume los 
fundamentos de su propia religión y alude a un escrito 
suyo en el que desarrolla sus principios en detalle y que, 
según dice, está en poder de los unitarios. Repite que la 
doctrina del Mesías no atañe a su religión y que ésta sólo 
consiste en el decálogo, “que es la voluntad eterna e 
inmutable de Dios y ello no porque fuera revelado al 
pueblo judío “por medio de una voz que sonó desde el 
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cielo”, sino porque “es innato a la mente a través de la 
creación” (per creationem insitus est menti meae). El 
“decálogo vocal”, es decir, el que Dios reveló a los 
judíos, puede emplearse instrumentalmente para aclarar 
el “decálogo innato”, puesto que éste, “por la corrupción 
de la naturaleza humana y las malas costumbres, se ha 
oscurecido en alguna medida”. 


También resulta interesante cuando escribe que 
“durante algunos años había intentado apartar de la 
idolatría a sus compatriotas alemanes con sus escritos, e 
incluso conversando con ellos, con gran peligro de su 
vida”, pero que, al no tener éxito en Alemania, se había 
dirigido a los unitarios de Cracovia “directamente”. La 
respuesta de Socino, así como la segunda carta de Seidel 
y la siguiente respuesta del toscano, se detienen en 
aspectos exegéticos. Socino se esfuerza por defender la 
identificación del Mesías prometido en el Antiguo 
Testamento con el Jesús del Nuevo, y Seidel se afana 
por rebatirla. Al final de su tercera y última carta, Seidel 
se despide de los unitarios, pues ha llegado a la 
conclusión, dice, de que éstos no van a aceptarlo entre 
ellos si no se adhiere a su parecer sobre el Mesías, es 
decir, si no se hace cristiano. Aduce la insuficiencia de 
sus recursos económicos para quedarse más tiempo y se 
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despide cordialmente de los unitarios y en concreto del 
“señor Alejandro”, al que agradece por su hospitalidad. 
Este Alejandro parece ser el antitrinitario Alexander 
Witrelin. 
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2.1. Agonía de las religiones. 


“La causa de la agonía del cristianismo , no hay 
que buscarla en males superficiales; la causa de la 
agonía del cristianismo está paradójicamente en sus 
cosas «sagradas», está en sus creencias, está en su biblia, 
está en la misma idea que tiene de redención y de 
salvación, está en la total falta de respeto con que sus 
teólogos y predicadores han manipulado el concepto de 
Dios y está finalmente en ese personaje vengativo y 
tiránico que encontramos en el Pentateuco y que se nos 
ha querido imponer como Dios, -dice Salvador 
Freixedo-. Comprendo por otro lado que los actuales 
líderes cristianos apenas si tienen nada que hacer en esta 
agonía. Ni son ellos culpables de ella ni la iban a poder 
detener por muchas medidas drásticas que adoptasen; 
aparte de que están muy divididos por sus fanatismos y 
por sus intereses creados. Sencillamente el ciclo vital del 
cristianismo ha llegado a su fin. “Señala Freixedo que lo 
que los lideres religiosos podrían hacer sería 
salvaguardar los auténticos valores del cristianismo, 
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cambiando sus mentes y las de sus fieles para los 
tiempos difíciles futuros y de transición. Aunque las 
organizaciones religiosas son muy poderosas los 
templos están sin Dios. El religioso de cualquier religión 
intenta explicar a Dios con todo tipo de tretas de 
autoayuda, controlando a sus fieles para que llenen sus 
templos, pero ese Dios siempre aparece contradictorio 
con la realidad. Se habla de un alma inmortal, pero no 
solo no sabemos que es el alma, sino que morimos. 
Decimos que resucitaremos, que seremos salvos por la 
fe, sanados de toda dolencia, que esteremos con Cristo 
en los cielos. Que habrá nuevos cielos y nueva tierra, 
etc.etc. Toda una teología que se va agrandando con las 
ocurrencias de cada pastor dejando sus templos sin el 
“Dios que ignoramos “o desconocido por inabarcable y 
numinoso, pero que sabemos que todo el esplendor y 
belleza, inteligencia y majestad de este mundo está 
creado y sostenido por Él. 


Por supuesto que el desenlace fatal de 
instituciones seculares y multitudinarias como son las 
diversas iglesias cristianas, no va a ser ni inmediato ni 
repentino. El cristianismo como filosofía y como 
práctica de vida seguirá existiendo, pero irá perdiendo 
aceleradamente fuerza e influencia en las mentes de los 
humanos durante lo que resta de este siglo. Y aunque en 
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el siglo XXI habrá todavía grandes núcleos de personas 
fieles a las viejas instituciones cristianas, sin embargo, 
los descendientes de los actuales cristianos practicantes 
(que ya no serán practicantes) tendrán unas ideas 
religiosas completamente diferentes de las de sus 
antepasados. Lo majestuoso de los templos del 
cristianismo y de todas las religiones, todo aquello que 
parecía tener valor y que puede ser digno de ser salvado, 
antes de que todo se derrumbe, es buscar a Dios si en 
alguna manera palpando puede ser hallado. Creer que 
hay que conservar los valores que el hombre llama 
trascendentes, aquello que es original del cristianismo 
como el amor fraterno o la justicia, es de una inocencia 
pueril. Sin embargo, el posteristianismo nunca podrá 
limpiar las manchas de violencia y control de 
conciencias en nombre de Dios que a lo largo de la 
historia del cristianismo se ha mantenido. Decir que el 
amor fraterno es un valor cristiano en el mundo de 
hambre y violencia, de guerras y desolación, de medio 
mundo en emigración o destierro. No podemos aceptar 
esas ideas de Freixedo, un jesuita valiente, que quiere 
conservar los restos fundamentales y originales del 
cristianismo que poco apoco se ha ido demoliendo. 
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Freixedo cree que la religión no agoniza, es el 
cristianismo el agonizante. “La religión, considerada 
como la búsqueda de las raíces humanas y de su destino 
final, nunca podrá dejar de existir entre los seres 
racionales. Lo que en la actualidad muere y ha muerto 
muchas veces a lo largo de los siglos, es la manera que 
los hombres tienen de buscar sus raíces y de conocer o 
de intentar comunicarse con el más allá. El camino hacia 
el Dios. Total, es más sencillo y menos enrevesado de lo 
que nos dicen los doctrinarios de todas las religiones; sin 
que por otro lado tengamos la infantil idea de que nos 
vamos a encontrar con El «cara a cara» en cuanto 
salgamos de este mundo.” Ninguna de estas cosas 
(raíces humanas y destino final) pueden hacer las 
religiones idolátricas. Al menos los judíos ni nombraban 
a Dios porque solo sabían de Él que existía, todo lo 
demás sobre Dios era invención humana. El hombre no 
puede conocer ni sus raíces humanas ni su destino. Se lo 
puede inventar, pero lo que conocemos de nosotros 
como individuos y del mundo es un destino de muerte. 
No sabemos si hay Paraísos O aceite en calderas 
hirvientes de Pedro Botero, si seremos trasformados 
para vivir en la eternidad de Dios o seremos solo polvo. 
Nos podemos negar a estas realidades. Creer que somos 
algo más que materia, seres que percibimos e intuimos, 
pensamos y deducimos y darle una dimensión religiosa 
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creyendo estar a salvo de un Dios terrible. Sin embargo, 
la realidad solo puede convertirse en esperanza, en 
sueños como decía Calderón de la Barca: 


Sueña el rey que es rey, y vive 
con este engaño mandando, 
disponiendo y gobernando; 

y este aplauso, que recibe 
prestado, en el viento escribe, 
y en cenizas le convierte 

la muerte, ¡desdicha fuerte! 
¿Qué hay quien intente reinar, 
viendo que ha de despertar 


en el sueño de la muerte? 


Sueña el rico en su riqueza, 
que más cuidados le ofrece; 
sueña el pobre que padece 


su miseria y su pobreza; 
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sueña el que a medrar empieza, 
sueña el que afana y pretende, 
sueña el que agravia y ofende, 
y en el mundo, en conclusión, 
todos sueñan lo que son, 
aunque ninguno lo entiende. 


Tiene mucha razón Freixedo al calificar de 
desilusionante «La Agonía del Cristianismo» de Don 
Miguel de Unamuno. El libro no trata de la agonía del 
cristianismo sino de la agonía y la lucha de Unamuno 
con el cristianismo. Se trataría de la agonía del 
cristianismo en él. Él, como persona inteligente, y 
especialmente dotado para captar lo paradójico, intuyó 
la gran contradicción básica que en el fondo se da en el 
cristianismo, y que no fue capaz de desenmarañarse de 
ella. Esta paradoja fundamental de la religión en que 
había sido amamantado y a la que permaneció fiel 
durante toda su vida. Yo sin embargo tengo escrita una 
conferencia sobre “Dos momentos protestantes en 
Unamuno” Y un libro de Patrocinio Ríos, nos habla de 
“El reformador Unamuno y los protestantes españoles ” 
donde dice Unamuno que quiere ser el reformador 
español como Lutero. Freixedo dice bien pues al afirmar 
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que el cristianismo en Unamuno es la lucha interna de 
un hombre que tenía un gran lío de ideas en su cabeza. 
Considera Freixedo que a Hans Küng le ha sucedido lo 
mismo y como le sucede a cientos de miles de cristianos 
que ven o adivinan que algo fundamental va mal, pero 
por pereza, sentimentalismo u otros intereses creados, 
no abandonan la religión por no enfrentarse o herir a las 
gentes que aman, En ellos no es tanto el cristianismo el 
que agoniza, sino que ellos agonizan dentro del 
cristianismo como le ocurrió a Unamuno. 


Todas las religiones establecidas e 
institucionalizadas recogen en sus fundamentos aquellas 
inquietudes que el hombre siente en las profundidades 
del ser, su alma, que está relacionado con el más allá 
después de la muerte, así como también al sentido de la 
vida en el gran universo silencioso y enigmático. Desde 
siempre, desde los mismos comienzos de la civilización, 
con sociedades apenas estructuradas, han aparecido 
instituciones que supuestamente conocen todo de Dios, 
del más allá y preparan al hombre para el gran salto ante 
el abismo de la muerte. Pero ¿han sido beneficiosas para 
la humanidad las religiones? O mejor ¿hasta qué punto 
han sido beneficiosas o nocivas? Es evidente de que el 
argumento de que las religiones con sus enseñanzas han 
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nivelado a la humanidad, le han dado un sentido de 
justicia e igualdad entre los hombres. Dice Freixedo 
convencido que si el cristianismo hubiese dedicado 
todos sus esfuerzos a que estos principios fuesen una 
realidad en nuestro mundo, aunque no hubiese logrado 
ninguna otra cosa, sería con todo derecho considerado 
como el fermento y el cimiento más fuerte de toda 
nuestra civilización. Pero desgraciadamente el 
cristianismo se dedicó a muchas otras cosas y olvidó en 
la práctica el convertir estos mandamientos en una 
realidad. Dio lugar a toda una cultura —de hecho, la 
cultura más avanzada y refinada de la historia humana-, 
pero los pueblos que poseen esa cultura «cristiana» no 
sólo han atropellado y abusado de una manera 
inmisericorde de los pueblos no cristianos, sino que 
entre ellos mismos existen castas separadas entre sí por 
odios raciales, económicos, patrióticos, etc. y hasta por 
diferentes maneras de interpretar los mandamientos de 
su único Señor”. Yo no añadiré nada más a la historia 
criminal del cristianismo, ni siquiera me atreveré a citar 
textos de la “Monita secreta” del jesuitismo al que 
Freixedo perteneció. 


No debemos olvidar que sociedades como la 
griega O la romana por citar los más conocidas por 
nosotros, mucho antes de que se predicara la 
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“hermandad” y sin llamarse “Sacro” el Imperio romano 
ya se había establecido un orden jurídico más para el 
hombre libre que lastrado por la religión. La religión no 
espiritualiza al hombre, no le hace un hombre nuevo 
“nueva creatura”. Sigue con su lucha constante con sus 
instintos y los deseos que solo se frenan con los 
contrapoderes que establecen los gobernantes, pero no 
las religiones, aunque esto se repita por los religiosos 
para que parezca verdad. Los hechos son tan aplastantes 
que no se necesita más que una mínima lectura de la 
historia. Se dice también que la religión es un 
tranquilizante ante el estremecedor interrogante de la 
muerte, fortalecedor en los momentos de desgracia y 
dolor al que no se le ha encontrado explicación racional 
ante un Dios que no puede habernos creado para el 
sufrimiento. Es evidente que un cristiano nos diría que 
la religión nos pone en contacto con Dios, señala su 
voluntad sobre nosotros y nos ayuda a entrar en el reino 
de los cielos. 


El lado negativo de todas las religiones, incluido 
el cristianismo es la instrumentalización que se hace del 
creyente convirtiéndose en poder o en auxiliar o vicario 
del Poder que no diremos que siempre ha sido opresor, 
aunque al final siempre es despótico. Dice Freixedo: 
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“Las religiones que comenzaron siendo meros 
principios moralizantes con los que los pueblos 
mejoraban sus costumbres, acaban convirtiéndose en 
instrumentos sociales de poder en manos de unos pocos 
que usan «la voluntad de Dios» para fines totalmente 
ajenos a los principios de los fundadores. Fruto de esta 
traición a los principios de sus fundadores y a su 
voluntad de servicio a los hombres y no de dominio, es 
la paralización en el espíritu y en la mente que causan 
en los fíeles pensantes. Éstos, confusos ante una falta de 
lógica (dogmas inadmisibles) y rebeldes ante 
imposiciones absurdas o injustas, optan por languidecer 
en su vida espiritual, contentándose con seguir 
mecánicamente las tradiciones para no hacerse notar en 
la sociedad; pero no buscan, que es en definitiva la 
esencia del espíritu religioso, y acaban por 
desinteresarse de todo aquello que se relacione con lo 
que se llama «religión». Esta paralización de la mente, 
degenera en aquellos menos dotados de cualidades 
intelectuales, en el nefasto fanatismo que tantos males 
ha acarreado a lo largo de la historia no sólo a aquellos 
que lo padecían sino a pueblos enteros. El fanático es el 
individuo que convencido como está de poseer toda la 
verdad, e incapaz por otra parte de pensar por sí mismo 
(o quién sabe si muerto de terror por las horribles cosas 
que le han hecho creer) opta por defender contra viento 
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y marea y con los medios que sea, la «verdad 
incambiable» que él posee; y en el caso del fanático 
religioso, como esta verdad está directamente 
relacionada con Dios, el fanático se negará a oír 
cualquier tipo de razonamiento y, lo que es peor, usará 
cualquier medio por injusto que sea para defender la 
honra del Supremo Dueño de la vida y del Sumo Juez. 
¡Cuántos horrores han cometido los fanáticos religiosos 
a lo largo de la historia por defender la causa de Dios!” 


Este es un texto de Teixedo que define muy bien 
la situación religiosa y la paralización de la mente en 
todos los ámbitos de la vida humana. Hombres que han 
dejado de evolucionar, especialmente aquellas vidas que 
se han ajustado a algún “libro sagrado”. Los pueblos 
islámicos y aunque a algunos les parezca incorrecta la 
apreciación, también la Biblia tuvo frenado durante mil 
ochocientos años el desarrollo técnico y social de las 
naciones cristianas. “Cuando a principios del siglo 
pasado los librepensadores rompieron las cadenas con 
que la biblia tenía atadas las mentes del mundo 
occidental, éste comenzó a desarrollarse a toda prisa y 
avanzó más en cien años de lo que lo había hecho en 
dieciocho siglos. Aparte del caso de Galileo, hay cientos 
de otros casos menos conocidos para probarlo”. 
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Freixedo sostiene que las religiones separan a la 
humanidad en grupos. Unen entre sí a los que profesan 
la misma fe, pero los separan de aquellos que no la 
profesan; y no sólo eso, sino que en el seno de una 
misma religión son numerosísimos los casos de 
divisiones y odios por interpretaciones diversas de un 
mismo mandamiento o precepto. Las guerras religiosas 
llenan las historias y es inútil ponerse a dar ejemplos que 
hasta los niños de las escuelas conocen. Dice Freixedo: 
“Autores tan recalcitrantemente cristianos como Hans 
Küng nos hablan con toda naturalidad de «los múltiples 
fracasos del cristianismo y de las religiones universales 
en orden a la humanización del hombre y a la lucha por 
la justicia, la paz y la libertad y su influjo separador más 
que aglutinador en toda la humanidad» (Ser cristiano, 
pág. 128). 


Dice también Russell: “Esa es la idea, que todos 
seríamos malos si no tuviéramos la religión cristiana. A 
mí me parece que la gente que la tiene es, en su mayoría, 
extremadamente mala. Existe este hecho curioso: 
cuanto más intensa ha sido la religión de cualquier 
período, y más profunda la creencia dogmática, han sido 
mayor la crueldad y peores las circunstancias. En las 
llamadas edades de la fe, cuando los hombres realmente 
creían en la religión cristiana en toda su integridad 
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creció la Inquisición con sus torturas; hubo muchas 
desdichadas mujeres quemadas por brujas; y toda clase 
de crueldades practicadas en toda clase de gente en 
nombre de la religión. Uno halla, al considerar el 
mundo, que todo el progreso del sentimiento humano, 
que toda mejora de la ley penal, que todo paso hacia la 
disminución de la guerra, que todo paso hacia un mejor 
trato de las razas de color, que toda mitigación de la 
esclavitud, que todo progreso moral realizado en el 
mundo, ha sido obstaculizado constantemente por las 
iglesias organizadas del mundo. Digo deliberadamente 
que la religión cristiana, tal como está organizada en sus 
iglesias ha sido, y es aún, la principal enemiga del 
progreso moral del mundo”. 


No quisiera terminar esta sección donde hemos 
visto lo positivo que han intentado hacer las religiones 
desde su ámbito y las consecuencias negativas. Creo que 
no deberíamos olvidarnos de algunos falsos principios 
religiosos, antinaturales y traumatizantes, inventados 
por autoridades fanáticas y psicópatas que han 
inoculado en el alma infantil de muchos de los creyentes 
traumatizados y neuróticos de por vida. El fiel cristiano 
es un pobre hombre acomplejado que si «se salva» no es 
por méritos propios sino únicamente por los méritos de 
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Cristo, como si de suyo hubiese ya nacido para 
condenarse irremediablemente. Con un panorama así 
¿qué cristiano puede tener una idea optimista de esta 
vida, si desde que nacemos nos la presentan como el 
valle de lágrimas en el que, a poco que nos descuidemos, 
nos haremos reos de un fuego eterno? Las religiones le 
tienen miedo al placer o por lo menos nos hacen 
desconfiar de él; la renuncia al placer es casi un tópico 
en el cristianismo, para todo aquel que quiera 
perfeccionar su espíritu. En cambio, parece que se goza 
con un regusto masoquista, en buscar el dolor por el 
dolor, como si en él hubiese encerrada alguna secreta 
energía para la otra vida. 


“Pero el dolor no es más que el fracaso del Dios 
Padre y providente que nos presenta el cristianismo. 
¿Por qué buscar energías para la otra vida a costa de esta 
vida que es la que tengo entre manos en este momento? 
¡Cuántas palabras han gastado todos los doctrinarios de 
todas las religiones, y qué mal han contestado todos a 
este eterno interrogante del dolor! ¿No habíamos 
quedado en que el dolor de Cristo en la cruz era el que 
nos redimía? ¿Para qué añadir entonces el dolor de esta 
pobre hormiga humana que contra su voluntad es 
devorada por la tierra cuando apenas le han permitido 
vivir unos días? ¿No tendremos derecho a pensar que en 
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caso de que se necesite salvación, nuestro dolor y 
nuestra muerte son los que nos salvan? ¿Y no será más 
bien, que ni hay necesidad de salvación alguna, ni el 
dolor ni el placer tienen nada que ver con lo que la 
religión nos dice? -dice Freixedo-” 


Otro autor que también toca el tema del colapso 
de las religiones es Bruno Mori, sacerdote católico 
donde el mismo título del libro “Hacia un cristianismo 
sin región” es una contradicción. Si hay cristianismo, 
hay religión. Yo diría que es una religión de las más 
evidentes, con sus teologías y filosofías, sus dogmas, su 
parafernalia religiosa en la liturgia, sus clérigos, sus 
frailes y monjas con sus respectivas indumentarias, sus 
imágenes y rezos para todos los casos de la vida, su 
inquisición interna y externa, su proselitismo, su afán de 
dominio, su intervención en las conciencias de sus 
creyentes, el modus vivendi de la jerarquía y de ramas 
como los jesuitas con su “Monita secreta” y un largo etc. 
Para ser más concretos yo fui preparado en un seminario 
católico para ser otro Cristo y poder consagrar, que era 
el poder de que Cristo estuviese en la hostia con su 
cuerpo y su sangre. Tengo la impresión de que el libro 
de Bruno Mori sea diferente, pues cuando escribo estas 
palabras aún no lo he leído, pero parece un hombre con 


39 


Sobre Dios 


un cierto grado de libertad de espíritu. Dice que escribió 
su Obra como «una especie de terapia personal, 
buscando comprender y verbalizar el origen de los 
malestares y las dificultades que, como cristiano que 
vive en la modernidad, experimenté en relación con mi 
fe y mi religión. Y esto, con la esperanza de que algún 
día pueda aceptarlos con serenidad y superarlos con 
alegría» (p. 3). Concluye que los seres humanos no 
necesitamos ninguna religión para ser excelentes 
cristianos”. Si dijera “creyentes” en vez de “cristianos” 
estaríamos en camino de entendernos, porque como 
acabo de decir el cristianismo es religión. 


Dicho lo cual tengo que reconocer que hace una 
crítica sincera sobre el catolicismo y en el que cabrían 
todas las religiones cristianas en esa crítica. Dice: “En 
un momento en el que el Planeta está gravemente 
enfermo, en el que la gente de todo el mundo sufre y 
muere a causa de la avaricia, la injusticia, la pobreza, la 
violencia, el fanatismo, la ignorancia y la estupidez 
humana, los líderes de la Iglesia se dedican hoy a hablar 
de sexo, de preservativos, de los beneficios de la 
virginidad y de la castidad, prohibiendo la "comunión" 
a los divorciados vueltos a casar, midiendo el largo de 
las faldas y la profundidad del escote de las mujeres que 
visitan la Basílica de San Pedro en Roma, a hablar del 
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daño que el uso de la píldora o del preservativo causa al 
alma, o del imposible acceso al sacerdocio de los 
bautizados nacidos con vulva en lugar de pene; del 
celibato obligatorio de los sacerdotes, etc.» (p. 81). 
Mary Judith Ress en la presentación del libro se hace 
eco de las palabras del autor sobre “el Dios resentido”: 
“El mito cristiano del resentimiento de Dios es una 
extensión del mito de la Redención, del que es un 
corolario. Según el mito de la redención, el sufrimiento 
y la muerte violenta que el Hijo-Dios aceptó 
voluntariamente, constituyeron una especie de gesto 
terapéutico (o cura) que permitió al Dios Padre liberarse 
de su cólera y agresividad y recuperar la calma, así como 
sentimientos más benévolos hacia la humanidad. El 
mito del resentimiento de Dios especifica ahora que, 
aunque Dios, satisfecho y apaciguado por los 
sufrimientos de su Hijo, decidió abrir todas las puertas 
de su paraíso a todos. No entra en el paraíso quien 
quiera. Se aplican ciertas condiciones... Para atravesar 
las puertas del paraíso y ser admitido en la mesa del 
banquete celestial, hay que tener los papeles en regla, un 
pasaporte válido, un carné de socio, un vestido 
adecuado, un certificado de fidelidad, un certificado de 
buena conducta expedido aquí abajo por los 
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representantes oficiales de la empresa divina (es decir, 
¡la Iglesia! )” 


Judith Ress toma un párrafo de Mori que creo es 
magistral y que entiende como es el “nuevo” Dios: “El 
"nuevo dios" de los tiempos modernos está, pues, más 
bien en la precisión de la "singularidad" del Big Bang, 
en las ondulaciones de cada átomo, en la 
imprevisibilidad y la incertidumbre cuántica, en los 
hornos nucleares del corazón de las estrellas donde se 
fabrican los ladrillos de la materia y la vida, en la 
suntuosa elegancia de las espirales galácticas, en la 
energía oscura que expande el Universo, en los colores 
vertidos con profusión en los pétalos de las flores, en las 
variaciones melódicas de los cantos de los pájaros, en la 
majestuosidad del viejo roble, en la discreta belleza de 
la campanilla de invierno y de la tímida violeta a 
principios de la primavera, en el resplandor de una 
puesta de sol sobre el océano, en la disposición de las 
sinapsis de nuestro cerebro, en el metabolismo de las 
bacterias que nos colonizan, en la pureza de los ojos de 
un niño, en los rasgos extáticos del amor... (p. 96)”. 


Para Bruno Mori esta agonía de las religiones, en 
especial en el cristianismo en Occidente es 
esencialmente cultural. Desde el Renacimiento italiano 
del siglo XV, la revolución científica del siglo XVI, el 
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movimiento de la Ilustración de los siglos XVII y XVII, 
con la Revolución industrial del siglo XIX y donde se 
ha acumulado la ciencia y el conocimiento en los siglos 
XX y XXI de modo que este colapso de la religión en 
Occidente es consecuencia del proceso de 
secularización de todos estos siglos. La 
descristianización es un proceso de más de cinco siglos, 
producto de la “razón pura”, de “la muerte de Dios”, del 
progreso industrial, tecnológico y científico, del 
conocimiento, de las ecuaciones, del método científico 
como criterio de verdad, de los algoritmos informáticos, 
de la realidad virtual, de la inteligencia artificial, de las 
cartas de derechos y libertades, del valor absoluto e 
inalienable de la persona. La “España ha dejado de ser 
católica” de Castelar y Azaña, como el Occidente 
sufriendo esta crisis de identidad, no se reconoce en 
estos valores, principios y creencias del pasado 
cristianismo. El cristiano se ha sentido “programado”, le 
han forjado su personalidad y como si le hubiesen 
construido una personalidad nueva. 


Yo creo que no se puede decir que esta nueva 
cultura de esta nueva generación sin religión o de 
indiferencia religiosa lleva a historiadores y 
antropólogos a afirmar que Occidente está "perdiendo 


43 


Sobre Dios 


su alma". Con esto quieren decir que Occidente corre el 
peligro de perder no sólo sus tradiciones religiosas, 
prácticas, creencias y conocimientos, sino que, al 
desconectarse de su pasado cristiano, también corre el 
peligro de perder su identidad y la capacidad de 
comprender y apreciar las extraordinarias riquezas de su 
patrimonio cultural y artístico. Sin embargo, cada 
generación pasa por momentos diferentes, aprende 
nuevas culturas y quizás entienda la libertad para buscar 
nuevos caminos. La evolución tecnológica y científica 
camina a velocidades vertiginosas día tras día. Por 
ejemplo, yo desconozco la mitología o los personajes de 
Rubens del Museo del Prado, pero no soy un ignorante 
por eso. Solo tengo que preguntar al Google y me lo 
dice. Sin embargo, muchos de mi generación son de la 
época del “trillo” como yo. Ya en tiempos de Job, miles 
de años, se habla del trillo, apero para separar el trigo de 
la paja. En mi niñez estuve trillando en la era. Hoy los 
hombres del campo, no saben lo que es un trillo. Ya 
tienen tractores y cosechadores de todo tipo con su aire 
acondicionado, buena música y hasta televisión en sus 
cabinas. En cincuenta años se ha pasado del trillo en la 
era, a la tecnología agraria más puntera. Yo no creo que 
el patrimonio cultural o religioso del cristianismo sea 
una gran pérdida viendo las ventajas del pensamiento 
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libre, del ser humano que se pregunta por el sentido de 
las cosas. 


2.2. El Dios desconocido 


El Dios desconocido es el título dado a una deidad 
sin nombre específico adorada en la Antigua Grecia. 
Además de los doce dioses principales y las 
innumerables deidades menores, los antiguos griegos 
adoraban a una deidad que ellos llamaban Agnostos 
Theos, es decir: el dios desconocido. En Atenas, hubo 
un templo dedicado específicamente a este dios y muy a 
menudo los atenienses prestaban juramento "en el 
nombre del dios desconocido". Apolodoro de Atenas, 
Filóstrato el Joven y Pausanias escribieron también 
sobre el dios desconocido. El dios desconocido no era 
tanto una deidad específica, sino una representación de 
un dios o dioses que realmente existía, pero cuyo 
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nombre y la naturaleza no se reveló a los atenienses o al 
mundo helénico en general. Su origen, según Diógenes 
Laercio, corresponde a un tiempo en que Atenas pasó 
por una tragedia y estaban desesperados por apaciguar a 
los dioses con los sacrificios apropiados. Se le ocurrió a 
Epiménides llevar un rebaño de ovejas al Areópago y 
luego soltarlas y deambularan por todo Atenas. Donde 
una oveja se detenía se hacía un sacrificio al dios local 
de ese lugar, pero como alguna oveja se paró en algún 
lugar sin Dios y sin altar, fue construido otro altar en 
aquel lugar sin el nombre de un dios inscrito en él, esto 
es “al dios desconocido”. 


El discurso de Pablo en Atenas se refiere a esta 
historia, pero lo que dice Pablo parece contradecir todo 
el cristianismo. Según el libro Hechos de los Apóstoles, 
que figura en el Nuevo Testamento cristiano, cuando el 
Apóstol Pablo visitó Atenas, vio un altar con una 
inscripción dedicada a ese dios, y, cuando fue invitado 
a hablar a la elite ateniense en el Areópago, dio el 
siguiente discurso: 


22 Pablo, de pie en medio del Areópago, dijo: 
«Atenienses, veo que vosotros sois, por todos los 
conceptos, los más respetuosos de la divinidad, 23 pues 
al pasar y contemplar vuestros monumentos sagrados, 
he encontrado también un altar en el que estaba grabada 
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esta inscripción: «Al Dios desconocido.» Pues bien, lo 
que adoráis sin conocer, eso os vengo yo a anunciar.24 
«El Dios que hizo el mundo y todo lo que hay en él, que 
es Señor del cielo y de la tierra, no habita en santuarios 
fabricados por manos humanas,25 ni es servido por 
manos humanas, como si de algo estuviera necesitado, 
el que a todos da la vida, el aliento y todas las cosas.26 
El creó, de un solo principio, todo el linaje humano, para 
que habitase sobre toda la faz de la tierra fijando los 
tiempos determinados y los límites del lugar donde 
habían de habitar, 27con el fin de que buscasen la 
divinidad, para ver si a tientas la buscaban y la hallaban; 
por más que no se encuentra lejos de cada uno de 
nosotros;28pues en él vivimos, nos movemos y 
existimos, como han dicho algunos de vosotros: "Porque 
somos también de su linaje."29 «Si somos, pues, del 
linaje de Dios, no debemos pensar que la divinidad sea 
algo semejante al oro, la plata o la piedra, modelados 
por el arte y el ingenio humano.30«Dios, pues, pasando 
por alto los tiempos de la ignorancia, anuncia ahora a los 
hombres que todos y en todas partes deben 
convertirse,31 porque ha fijado el día en que va a juzgar 
al mundo según justicia, por el hombre que ha destinado, 
dando a todos una garantía al resucitarlo de entre los 
muertos.» Hechos 17:22-31(Biblia de Jerusalén) 
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En sus razonamientos sobre la posibilidad de 
conocer a Dios y eventualmente de qué Dios sería este, 
Hegel ilustra su caso con este dios desconocido, según 
la cita de Pablo. Nuestro desconocimiento de Hegel nos 
obliga a aceptar esta afirmación, como también otra cita 
en la que Hegel elogia especialmente a Boehme por ver 
en todas partes la inmanencia de la trinidad. Si ya 
entendía mal al heterodoxo y excelente pintor y poeta 
Boehme en sus creencias, mucho menos entiendo el 
pensamiento de Hegel en sus juegos de especulación 
teológica-filosófica. Intentaremos entender el texto de 
Hechos 17 sin más andamiaje, ya que el texto en si es 
rico para nuestra exposición. Pablo de Tarso dice de los 
atenienses que “son respetuosos de la divinidad”. Una 
ciudad llena de ídolos y de templos no se había olvidado 
de ese dios desconocido, sin nombre. Posiblemente esta 
cuestión de falta de respeto a lo divino sea una de las 
causas actuales por las que los templos se vacían y los 
fieles creyentes se quedan con una teología que no deja 
pensar sobre Dios Supremo y Señor. Cualquier pastor, 
sacerdote o vicario del cristianismo tiene una ocurrencia 
nueva a cada instante. Conoce lo que Dios le dice, le 
enseña, le revela a través de la Escritura, siempre dentro 
del marco del dogma establecido. Dogmas que son aún 
más liberales en el campo protestante ortodoxo, el de la 
“Sana doctrina”, que el católico, más institucional. La 
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historia del cristianismo es la historia de los heterodoxos 
que cuando han pasado el filtro del dogma los han hecho 
herejes, aunque sean los más respetuosos con la 
divinidad y hayan buscado a Dios, aunque sea a tientas. 


La falta de respeto a Dios lo vemos en todos los 
templos, en todas las religiones y en todos sus dogmas, 
aunque el creyente se siente autorrealizado en la 
compañía de otros creyentes. Siempre me llamó la 
atención cuando era muy joven las letanías a la virgen 
María durante todo el mes de mayo por la tarde cantando 
“con flores a María que madre nuestra es” y 53 
advocaciones más casi todas herejías. Santa María, 
ruega por nosotros. Santa Madre de Dios, Santa Virgen 
de las Vírgenes, Madre de Cristo, Madre de la Iglesia, 
Madre de la misericordia, Madre de la divina gracia, 
Madre de la esperanza, Madre purísima, Madre 
castísima, Madre siempre virgen, Madre inmaculada, 
Madre amable, Madre admirable, Madre del buen 
consejo, Madre del Creador, Madre del Salvador, 
Virgen prudentísima, Virgen digna de veneración, 
Virgen digna de alabanza, Virgen poderosa, Virgen 
clemente, Virgen fiel, Espejo de justicia, Trono de la 
sabiduría, Causa de nuestra alegría, Vaso espiritual, 
Vaso digno de honor, Vaso de insigne devoción, Rosa 
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mística, Torre de David, Torre de marfil, Casa de oro, 
Arca de la Alianza, Puerta del cielo, Estrella de la 
mañana, Salud de los enfermos, Refugio de los 
pecadores, Consuelo de los migrantes, Consoladora de 
los afligidos, Auxilio de los cristianos, Reina de los 
Ángeles, Reina de los Patriarcas, Reina de los Profetas, 
Reina de los Apóstoles, Reina de los Mártires, Reina de 
los Confesores, Reina de las Vírgenes, Reina de todos 
los Santos, Reina concebida sin pecado original, Reina 
asunta a los Cielos, Reina del Santísimo Rosario, Reina 
de la familia, Reina de la paz”. Perdonen esta salida de 
tono, pero es el reflejo de lo que puede llegar a expresar 
la religión, en este caso, una parte del cristianismo 
donde no solo ha llegado describir la Trinidad de Dios, 
sino que ha entronizado a María como cuaternidad. 


¿Es exagerado hablar de cuaternidad? Para Carlos 
Gustavo Jung “Hay arquetipos cuaternarios que 
aparecen como tríadas por la represión de un elemento. 
Es el caso de la Trinidad. Durante siglos ha existido la 
necesidad psicológica de una Santísima Cuaternidad. 
Hay anticipos simbólicos desde la Edad Media, en 
representaciones de la Asunción o la Coronación de la 
Virgen, estructuradas como un cuadrante (véase, por 
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ejemplo, “La Coronación de la Virgen” de Velázquez)'. 
La mariolatría de los católicos ha sido un movimiento 
popular, una expresión del inconsciente colectivo que 
siente la necesidad de integrar el drama divino de los 
opuestos, reconciliándolos; lo cual exige una doble 
paridad: una representación cuaternaria, no trinitaria. El 
dogma de 1950 responde a esta necesidad: hizo subir un 
cuerpo de mujer al seno mismo de la Santísima 
Trinidad. 


Cuando el papa Juan Pablo II gobernaba en el 
Vaticano se pronunciaba continuamente en alabanzas a 
la Virgen María. En una ocasión afirmó: “María nos ha 
salvado a mí y a Europa”. Otro papa, Pío XII, quien 
estuvo en pugna con Franco, llamó a España “tierra de 
María Santísima”. El jesuita Alfonso María de Ligorio, 
en su libro Las glorias de María, dice: “Muchas cosas 
se piden a Dios y no se alcanzan, se piden a María y se 
consiguen. María es puerta del cielo, porque ninguno 
puede entrar en tan dichosa mansión si no es por María”. 
Otro jesuita, Jesús Bujanda, en su obra Manual de 
teología dogmática, añade: “María es la intercesora 
universal”. Cuando el papa Juan Pablo II gobernaba en 


6 La santísima cuaternidad. GABRIEL ZAID 
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el Vaticano se pronunciaba continuamente en alabanzas 
a la Virgen María. En una ocasión afirmó: “María nos 
ha salvado a mí y a Europa”. Otro papa, Pío XII, quien 
estuvo en pugna con Franco, llamó a España “tierra de 
María Santísima”. A lo que parece, cada región, cada 
pueblo tiene su propia Virgen en España. El fraile 
dominico Constantino Martínez estimaba que en España 
existen 50.000 imágenes de la Virgen presidiendo 
ciudades y pueblos.” 


Una de las cuestiones en las que NO estarían de 
acuerdo todos los filósofos del Areópago con Pablo es 
que “El Dios que hizo el mundo y todo lo que hay en él, 
que es Señor del cielo y de la tierra, no habita en 
santuarios fabricados por manos humanas, ni es servido 
por manos humanas, como si de algo estuviera 
necesitado, el que a todos da la vida, el aliento y todas 
las cosas”. El mundo de los atenienses estaba lleno de 
dioses y templos y decir que Dios no estaba en 
santuarios suponía negar sus principios religiosos. Sin 
embargo, es evidente que, aunque el mundo esté lleno 
de templos fabricados por manos humanas, Dios no 
necesita templos, ni cultos, ni aplausos, no está 
necesitado de nada. Muchas veces el templo es la 


7 ¿España es Cristiana o Mariana? JUAN ANTONIO 
MONROY 
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perpetuación del ídolo, del mito, de hacer méritos de 
salvación, aunque no sepamos los propósitos finales del 
universo y de nosotros. Está claro que para quienes 
hemos recorrido otras teologías, la Biblia se nos 
impondría con lo de “salvos en Cristo Jesús” del apóstol 
Pablo, pero el mismo Pablo solo nos habla en este pasaje 
del Dios que hizo el mundo y sus habitantes. Otro de los 
aspectos o formas para llamar Pablo a Jesús ante los 
atenienses, al final de nuestro texto de Hechos 17 es que 
el que va a juzgar al mundo según justicia será por el 
hombre que ha destinado, dando a todos una garantía al 
resucitarlo de entre los muertos. Por eso se dogmatizó 
que Jesús es Dios y hombre verdadero, de manera que 
no haya contradicciones, aunque sean difíciles de digerir 
las dos naturalezas en Jesús. 


El cristianismo es duramente tratado por Voltaire, 
considerándolo pagano. “Nuestros cristícolas censuran 
y condenan a los paganos porque atribuían la divinidad 
a hombres mortales, y porque los adoraban como si 
fueran dioses después de su muerte: en eso tienen razón; 
pero esos paganos no hacían más que lo que hacen 
también nuestros cristícolas, que atribuyen la divinidad 
a su Cristo, de suerte que deberían de igual modo 
condenarse a sí mismos por cometer el mismo error que 
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aquellos paganos, ya que adoran a un hombre que era 
mortal y tan mortal que murió vergonzosamente en una 
cruz. Y también hace una oración: “¡Quiera ese gran 
Dios que me escucha, ese Dios que sin duda no puede ni 
haber nacido de una doncella, ni haber muerto en un 
cadalso, ni ser comido en una oblea de pasta, ni haber 
inspirado esos libros llenos de contradicciones, de 
demencia y de horror; quiera ese Dios, creador de todos 
los mundos, ¡tener piedad de esa secta de los cristianos 
que blasfema de él! ¡Quiera volver a llevarlos a la 
religión santa y natural, así como bendecir los esfuerzos 
que hacemos por hacerle adorar! Amén 


El mismo Dios de Voltaire, es el Dios que 
presenta Pablo en Atenas “27con el fin de que buscasen 
la divinidad, para ver si a tientas la buscaban y la 
hallaban; por más que no se encuentra lejos de cada uno 
de nosotros;28pues en él vivimos, nos movemos y 
existimos, como han dicho algunos de vosotros”. Sin 
embargo, la interpretación al Dios desconocido a quien 
hay que buscar a tientas, palpando, porque no podemos 
abarcar la divinidad ya que somos creaturas suyas, el 
cristianismo lo desfigura. Si “en Él vivimos” se 
interpreta espiritualmente como que “formamos parte de 


8 Voltaire contra los fanáticos. FERNANDO SAVATER 
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la Vida de Dios” como si fuésemos sabedores de la vida 
de Dios. Siempre me he atrevido a decir que la silla 
creada por un ebanista o carpintero, nada sabe, ni puede 
formar parte del ebanista o carpintero. Hay siempre un 
abismo infinito entre el Creador y lo creado. Los 
intérpretes imaginativos también dirán que “si en él 
vivimos, es porque él vive en nosotros” lo cual no deja 
de ser una forma de salirse del panteísmo. 


En Dios nos movemos y existimos hasta nuestra 
muerte. En el gran movimiento cósmico de la vida en el 
que estamos inmersos indican los cristianos que 
interpretan a Pablo como que nuestra vida está en Dios 
y resucitaremos de la muerte. Yo no me atreveré a entrar 
en el debate filosófico o teológico que Pablo usa para 
presentar su doctrina a los atenienses, pero reconozco 
que me gusta usar a Voltaire que sabe usar la historia y 
la teología en este párrafo: “La secta cristiana fue la 
única que, a fines del segundo siglo de nuestra era, se 
atrevió a decir que pretendía tener la exclusiva de todos 
los ritos en el imperio y que debía no sólo dominar sino 
aplastar a las demás religiones: los cristícolas no 
dejaban de decir que su Dios era un Dios celoso. ¡Bonita 
definición del Ser de los seres, atribuirle el más vil de 
todos los vicios! ¿Cómo es ese Ser? ¿Existe en la 
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inmensidad? ¿Es el espacio uno de sus atributos? ¿Está 
en un lugar, o en todos los lugares o fuera de todo lugar? 
¡Líbreme a mí en todo caso de penetrar en semejantes 
sutilezas metafísicas! Abusaría demasiado de mi débil 
razón si pretendiese comprender plenamente al Ser que, 
tanto por su naturaleza como por la mía, debe seguirme 
siendo incomprensible. Me parecería insensato que, 
sabiendo que una casa ha sido construida por un 
arquitecto, creyese que esa sola noción basta para 
conocer a fondo su persona”. Nunca hay que perder de 
vista estas verdades fundamentales derivadas las unas de 
las otras. Hay algo que existe, luego hay un ser que 
existe desde toda la eternidad, luego ese ser existe por sí 
mismo con una necesidad absoluta, luego es infinito, 
luego todos los seres provienen de él sin que se sepa 
cómo, luego ha podido comunicarles la libertad como 
les ha comunicado el movimiento y la vida, luego nos 
ha dado esa libertad que sentimos en nosotros, como nos 
ha dado la vida que sentimos en nosotros”. 


? OC. (cristianismo) Voltaire contra los fanáticos. FERNANDO 
SAVATER 
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2.3. Fernando Savater:¿Es posible que 
haya ateos? 


Como hemos visto en unas líneas anteriores sobre 
la existencia de Dios en el pensamiento de Voltaire, la 
imposibilidad de que existan ateos para este filósofo es 
clara: “Siempre he considerado el ateísmo como uno de 
los mayores desvaríos de la razón, porque es tan ridículo 
decir que el ordenamiento del mundo no prueba la 
existencia de un supremo artesano como sería 
impertinente decir que un reloj no prueba que haya un 
relojero. Creo que el ateísmo es tan pernicioso como la 
superstición. (A Mme. de la Tour du Pin de Saint-Julien, 
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15 de diciembre de 1766) El ateísmo rechaza toda 
creencia en la existencia de cualquier deidad. 
Originalmente se utilizaba de forma despectiva por 
quienes rechazaban a los dioses adorados por la 
sociedad en la que vivían. El ateísmo ha surgido y se ha 
difundido con el librepensamiento, el escepticismo 
científico y la crítica de la religión. Los argumentos a 
favor del ateísmo abarcan desde aspectos filosóficos 
hasta perspectivas sociales e históricas. No existe una 
ideología o código de conducta único al que todos los 
ateos se adhieran. Las estimaciones precisas de cuántos 
ateos existen en el mundo son complejas, pero se estima 
que representan alrededor del 2,3% de la población 
mundial. Los ateos están concentrados principalmente 
en Asia Oriental y Europa Occidental. 


El ateísmo tiene infinitas fallas en la explicación 
de la realidad que iremos viendo, pero además tiene una 
apologética combativa que parte de principios muy 
débiles. “El pensador inglés Richard Dawkins, -dice 
Savater- fogoso abogado del ateísmo, resume el 
problema así: «En el mundo hay personas buenas que 
hacen cosas buenas y personas malas que hacen cosas 
malas. Para que las personas buenas hagan cosas malas, 
hacen falta las religiones». Por supuesto habría que 
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añadir «y las ideologías políticas», porque los campos 
de exterminio nazis, el Gulag, Guantánamo, el 
terrorismo etarra y tantas otras coartadas para la sevicia 
humana no pueden olvidarse. Lo que yo pongo en duda 
es que sean «buenas personas» las que así se dejan 
pervertir por dogmas exterminadores de una u otra 
impronta. Hace falta, me parece, una mancha negra 
interior previa, un agujero fatal en el alma donde debía 
estar lo que nos defiende contra los peores impulsos... 
Mi amigo Cabrera Infante solía decir que el asesino 
suele serlo antes de haber encontrado su pretexto para 
asesinar. Pero quienes matan por motivos personales 
(los celos, como el atribulado Otelo, la ambición, como 
Macbeth, la venganza, como Hamlet, etc.) son 
conscientes de que toman una decisión cuya 
responsabilidad, por muchas justificaciones que le 
busquen, recae innegablemente sobre ellos mismos y su 
conciencia. En cambio, quienes cometen sus crímenes 
movidos por creencias religiosas o ideológicas delegan 
esa responsabilidad en alguna entidad superior (sea la 
divinidad, algún profeta o líder religioso, el Pueblo, el 
progreso histórico, incluso la Civilización en ciertos 
casos) de la que se sienten simples ejecutores y a la que 
deben obediencia. Ellos están en la verdad y su forma 
de demostrarlo es borrar de la faz de la tierra, de manera 
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ejemplar si es posible, lo que impide la propagación de 
la verdad”. 


Es para mi muy importante este texto, porque soy 
consciente que, en todos los ámbitos de la vida humana, 
religioso, político, familiar, social etc. el ateo - 
contradiciendo a Dawkins- también puede ser mala 
persona. En cualquier momento todos podemos cometer 
crímenes. El ser humano, -como dice Savater- tiene 
“una mancha negra interior previa, un agujero fatal en el 
alma” que el cristianismo llama “pecado” y un amigo 
mío filósofo, Vital de Andrés llama “grieta” o “raja” por 
donde entra y sale todo lo malo. El ateísmo científico es 
uno de los principales fundamentos que lleva a las 
personas a renunciar a la creencia en un ser superior. Los 
avances en el conocimiento científico han demostrado 
que los fenómenos que antes se atribuían a lo divino 
pueden explicarse completamente a través de causas 
naturales. Los creyentes a menudo recurren a Dios 
cuando se enfrentan a preguntas sin respuesta, pero la 
ciencia entiende que no es necesario recurrir a un ser 
sobrenatural para explicar estos fenómenos. Sin 
embargo, el progreso científico no deja de crear ateos 
como también creyentes que tienen necesidad de Dios 
en el pensamiento y en la vida. Pensar que por saber lo 
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que es un rayo o el ADN, la mecánica cuántica o la 
teoría del caos, dejamos de pensar en quien ha creado 
todas esas fuerzas y esa belleza de diseño, no deja de ser 
un incentivo para reconocer un relojero sabio y no ciego 
como indica Dawkins. 


Un cierto razonamiento débil parece evidente en 
textos como este, aunque parezca sensato y hasta lúcido 
el contenido: “El ateísmo científico es uno de los 
principales fundamentos que lleva a las personas a 
renunciar a la creencia en un ser superior. Los avances 
en el conocimiento científico han demostrado que los 
fenómenos que antes se atribuían a lo divino pueden 
explicarse completamente a través de causas naturales. 
Los creyentes a menudo recurren a Dios cuando se 
enfrentan a preguntas sin respuesta, pero la ciencia ha 
demostrado que no es necesario recurrir a un ser 
sobrenatural para explicar estos fenómenos”? La 
pregunta surge de este planteamiento débil. ¿Cuándo un 
ser sobrenatural ha explicado los fenómenos naturales o 
espirituales? Cuando se recurre a Dios nunca ha habido 
respuestas, pero es que la ciencia tampoco las da. Por 
ejemplo ¿cómo surgió la vida? El ser humano va 
teniendo conocimiento de las cosas poco a poco. El 


= ¿Qué es ser ateo y cuáles son sus creencias? EMILIA 
HERNANDEZ 
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ateísmo científico no tiene más valor que la creencia en 
el milagro de la vida y del universo por la sabiduría de 
Dios. La belleza esplendente en todo lo creado, desde 
una brizna de hierba, las infinitas variedades de flores y 
animales, peces e insectos, hasta el hombre, nos habla 
de un ser superior desconocido e inerte, que habita en el 
misterio, pero que muestra una realidad percibida por el 
hombre. Un reloj sigue probando que existe un relojero. 


“El origen del universo es otro tema clave en el 
ateísmo. Algunos cosmólogos argumentan que el 
“ajuste fino” de las constantes fundamentales del 
universo es evidencia de un ser superior. Sin embargo, 
el multiverso propone que nuestro universo es solo uno 
de los muchos posibles y que su origen se debe a 
fluctuaciones cuánticas”. No pasa nada con creer en los 
multiuniversos, pero ser ateo porque haya muchos es 
ridículo, si es verdad que el origen es el Big Bang. En 
cuanto al origen del hombre, la teoría general de la 
evolución es fundamental para el ateísmo. Explica que 
las especies aparecen a partir de mutaciones genéticas y 
la selección natural. Algunos biólogos y neurofilósofos 
consideran que las capacidades superiores del ser 
humano, como la autoconciencia y la inteligencia, son 
producto de la interacción de la materia y el entorno”. 
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Nos parece demasiado simple explicar la vida, la 
autoconciencia y la inteligencia con solo la interacción 
de la materia y el entorno. Entonces ¿porque no se 
produce ni la más mínima vida, aunque existan los 
elementos de la materia y el entorno también se puede 
recrear? La sola razón es que, sin diseño, sin 
información de como tienen que colocarse todos los 
elementos, nunca se formará vida. Para eso hay que ser 
Dios y no basta con la selección natural. 
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2.4. En torno al “Eclipse de Dios” de 
Martin Buber. 


Un eclipse del sol es algo que tiene lugar entre el 
sol y nuestros ojos, no en el sol mismo. Según Martin 
Buber el eclipse de la luz del cielo, eclipse de Dios, es 
en verdad el carácter de la hora de este mundo lleno de 
templos, pero sin Dios. Sin embargo, para Buber la 
filosofía no nos deja ciegos ante Dios, sino que 
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carecemos de orientación espiritual siendo incapaces de 
desvelar el misterio. De todos modos, aunque la 
filosofía no nos deje ciegos nuestros ojos no pueden ver 
el sol, no estamos hechos para mirar el sol de frente, ni 
podemos acercarnos al esplendor de sus llamas. 
Nosotros, "los asesinos de Dios", seguimos habitando en 
la obscuridad, destinados a la muerte. “Según una 
leyenda judía, cuando Adán y Eva rechazaron a Dios el 
día de su creación y fueron expulsados del Jardín del 
Edén, vieron por primera vez ponerse el sol. Quedaron 
aterrorizados, pues sólo podían interpretar este 
fenómeno como signo de que el mundo volvía a 
sumergirse en el caos por causa de su culpa. Ambos 
lloraron toda la noche, sentados frente a frente, y sus 
corazones experimentaron un cambio. Luego, 
amaneció. Adán se levantó, atrapó un unicornio y lo 
ofreció como sacrificio en lugar de sí mismo”. 


“Martin Buber (Viena, 1878 - Jerusalén, 1965) 
escritor y filósofo israelí, se crió en la localidad 
austriaca de Lemberg, donde residía su abuelo paterno, 
Salomón Buber, un famoso erudito rabínico. Allí 
conoció la Biblia, la lengua hebrea clásica y el 
pensamiento judío ortodoxo y compartió la vida de 
oración y estudio de los piadosos seguidores de la 
corriente jasídica. A los catorce años regresó a la casa 
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paterna y en 1896 inició estudios de filosofía e historia 
del arte en la Universidad de Viena, que más tarde 
continuó en Leipzig, aunque finalmente se doctoró en 
Berlín en 1904. Se afilió al sionismo y participó en el 
primer congreso de este movimiento celebrado en 
Basilea el año 1897, y en 1901 comenzó a trabajar como 


redactor en el periódico Die Welt’! 


Hay algunos intelectuales que llegan a 
preguntarse cosas como ¿dónde está Dios?, ¿ha 
desaparecido? No sabemos dónde está Dios, pero no ha 
desaparecido, porque sin Dios que sustenta todas las 
cosas, dejaríamos de existir. María Zambrano expresa 
poéticamente ese nacer y vivir: “Se nace, se despierta. 
El despertar es la reiteración del nacer en el amor 
preexistente, baño de purificación cada despertar y 
transparencia de la sustancia recibida que así se va 
haciendo trascendente”. La filosofía, para Martin Buber, 
debe explicar la vida a partir de la vida y no de las 
abstracciones. Dice Buber sobre la palabra o concepto 
Dios: “Lo que usted quiere decir con el nombre de Dios 
es algo muy por encima de todo alcance y comprensión 
humanas, pero al hablar de él lo ha hecho usted 


1! Monografías. Las figuras clave de la historia. MARTIN 
BUBER 
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descender al plano de la conceptualización humana. 
¡Qué otra palabra de habla humana ha sufrido tantos 
abusos, ha sido tan corrompida, tan profanada! Toda la 
sangre inocente por ella derramada la ha despojado de 
todo su esplendor. Toda la injusticia con ella cubierta ha 
borrado sus rasgos salientes. Cuando oigo llamar “Dios” 
a lo más elevado, me parece a veces casi una 
blasfemia””?. 


Buber este comentario sobre Dios también lo 
expresa de otra manera: “"Sí —dije—, es la más 
abrumada de cargas de todas las palabras humanas. 
Ninguna ha sido tan envilecida, tan mutilada. 
Precisamente por esta razón no puedo abandonarla. 
Generaciones de hombres han depositado la carga de sus 
vidas angustiadas sobre esta palabra y la han abatido 
hasta dar con ella por tierra; yace ahora en el polvo y 
soporta todas esas cargas. Las razas humanas la han 
despedazado con sus facciones religiosas; han matado 
por ella y han muerto por ella y ostenta las huellas de 
sus dedos y su sangre. ¡Dónde podría encontrar una 
palabra como ésta para describir lo más elevado! Si 
escogiera el concepto más puro, más resplandeciente, 
del santuario más resguardado de los filósofos, sólo 


12 Eclipse de Dios. MARTIN BUBER 
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podría capturar con él un producto del pensamiento, que 
no establece ligazón alguna. No podría capturar la 
presencia de Aquel a quien las generaciones de hombres 
han honrado y degradado con su pavoroso vivir y morir. 
Me refiero a Aquel a quien se refieren las generaciones 
de hombres atormentados por el infierno y golpeando a 
las puertas del cielo. Es cierto, ellos dibujan caricaturas 
y les ponen por título 'Dios'; se asesinan unos a otros y 
dicen 'en el nombre de Dios'. Pero cuando toda la locura 
y el engaño vuelven al polvo, cuando los hombres se 
encuentran frente a Él en la más solitaria oscuridad, ya 
no dicen 'Él, El', sino que suspiran 'Tú', gritan "Tú", todos 
ellos la misma palabra, y cuando agregan 'Dios', ¿no es 
acaso al verdadero Dios al que imploran, al Único Dios 
Viviente, al Dios de los hijos del hombre? ¿No es Él 
acaso quien los oye? Y sólo por este motivo, ¿no es la 
palabra 'Dios' la palabra de la súplica, la palabra 
convertida en nombre consagrado en todos los idiomas 
humanos para todos los tiempos?” 


Pascal antes de morir llevaba cosida en su camisa 
una nota con estas palabras: "Dios de Abraham, Dios de 
Isaac, Dios de Jacob —no de los filósofos y eruditos". 
No es que dejara de creer en Dios, sino que no sabía qué 
hacer con el Dios de los filósofos, con el Dios de un 
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sistema definido de pensamiento. El Dios de Abraham y 
toda la religión de los judíos se había basado en amar a 
Dios sobre todo y Pascal entendía que ese Dios judío no 
podía introducirse en un sistema de pensamiento. El 
Dios de Abraham no podía ser una idea de los filósofos, 
sino el resumen de todas las ideas. Además, los filósofos 
ofrecen las ideas de Dios a la humanidad como su propio 
sistema sin desear que se amara a Dios. Kant también 
trabajo toda su vida y en especial los años de su vejez en 
resolver la pregunta de si ¿existe Dios? Llegó a una 
formulación extrema: "Pensar en Dios y creer en El 
constituyen idéntico acto". Más aún, "el pensamiento de 
Él es, al mismo tiempo, la creencia en El y en su 
personalidad". Kant entendía que "Dios no es un ente 
exterior a mí, sino simplemente un pensamiento dentro 
de mí". O bien, como dice Kant en otra ocasión, 
"simplemente una relación moral dentro de mí". A pesar 
de ello, El posee cierta suerte de "realidad". "Dios es 
sólo una idea de la razón, no obstante, una idea que 
posee la máxima realidad práctica, interna y externa". 


Para quienes tenemos la idea de realidad más 
terrenas, sin especulación excesiva, sin abstracciones 
metafísicas, entendemos que el eclipse de Dios es real y 
lo ha sido en todos los tiempos. El sol eclipsado es un 
buen ejemplo para entender nuestra ceguera absoluta 


70 


Templos sin Dios. En torno al judaísmo y cristianismo.x + 
Manuel de León de la Vega 


para nombrar a Dios. Los conceptos aplicados por los 
filósofos sobre Dios, por muy perfilados que sean, no 
pueden concebir un Dios que crea flores tan bellas o 
diseña un hombre en sus dos géneros masculino y 
femenino que la evolución no podrá explicar jamás. 
Decir que Dios es solo una idea de la razón, da la 
impresión que Dios no existe en la realidad. La razón 
comprende el espectáculo del Universo que se presenta 
delante de nuestros ojos y deduce, no una idea 
(concepto) de Dios, sino la comprensión, desde todos 
los sentidos del hombre, del poder creativo de ese 
relojero inteligente o como dice la masonería el Gran 
Arquitecto del Universo. Pero hasta aquí podemos leer. 
Explicar el sol que hay detrás del eclipse, puede ser 
filosofía o religión, pero no hay realidad que pueda 
explicar el concepto numinoso “Dios”. Agustín de 
Hipona explicó a Dios como omnipotente. Tomás de 
Aquino entendía que Dios era un ser perfecto. Era un ser 
inmutable y eterno, que siempre había existido y 
siempre existiría. Aquino argumentaba que la existencia 
de Dios se podía demostrar a través de la razón y la 
experiencia, ya que la creación del mundo era un 
testimonio de la existencia de Dios. Al Dios de los 
infinitos atributos, la creatura, el ser humano, no lo 
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puede explicar ni intuir, pero es evidente que existe a la 
vista de las cosas hechas. 


La razón, evidentemente, debe 
independizar a la religión de las 
descripciones de la historia de la 

religión. Y no retrocedemos ante la 
objeción de que la razón debe reinar 
por doquier en la historia. Con todo, no 
es la historia en sí la que define el 
concepto de razón. El concepto de 
razón debe engendrar el concepto de 
religión. H. Cohen 
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2.5. Hermann Cohen. La religión de la 
razón 


El neokantismo se afana en señalar que el 
conocimiento no trata a lo conocido como objeto; de ahí 
que la idea de Dios no se explique tratando a Dios como 
un objeto del conocimiento, sino precisamente como lo 
que no puede ser descrito, ni calculado, ni comprendido. 
En este sentido a la estela de Kant, Cohen se separa del 
dualismo kantiano entre la intuición, por un lado, y 
conocimiento puro, por otro, pasando ambos términos a 
ser dos formas de conocimiento con iguales derechos. 
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El hijo del cantor de la sinagoga y del maestro de la 
pequeña ciudad de Coswig, inicia, en 1873, su docencia 
universitaria en Marburgo. La juventud de Cohen es la 
propia de un judío emancipado de aquella época. Atrás 
quedaban sus tiempos del Seminario Rabínico de 
Breslau donde el joven Cohen había adquirido una 
notable formación talmúdica. Él, como tantos otros, se 
tuvo que someter a la disyuntiva de elegir entre ser judío 
o ser hombre de su tiempo y como buen judío alemán 
puso el acento en lo alemán. 


El primer capítulo del libro de Cohen sobre la 
religión de la razón”? es la unicidad de Dios. Este es un 
asunto que ha traído al cristianismo por el camino de la 
herejía constantemente. Cohen nos explica que “la 
forma plural del nombre divino, Elohim, constituye en 
sí un milagro totalmente inexplicable. Según la 
explicación común, el politeísmo inicial se habría 
preservado en este nombre y siempre estaría 
irrumpiendo de nuevo contra el nuevo nombre de Dios, 
Yahveh, como si el monoteísmo no hubiera podido 
absorber un politeísmo rudimentario”. El monoteísmo 
no surge como una creación ex nihilo, sino que su 
condición previa es el politeísmo, que también era algo 


13 La religión de la razón desde las fuentes del judaísmo. 
HERMANN COHEN 
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propio de Israel en Canaán. Si la conservación de la 
forma plural, Elohim“, puede parecer un milagro, éste 
se resuelve mediante otro mayor: que a esta forma plural 
se añade la forma singular tanto en el adjetivo como en 
la conjugación del verbo. 


Según explica Cohen, existe otro nombre de Dios, 
otorgado desde antiguo: El-Shadday. Para la 
explicación de este nombre nos atenemos a la incómoda 
posición que está dada en la relación de este nombre con 
shed, el nombre que designa generalmente a los 
demonios. La única circunstancia literaria a favor de 
este nombre consiste en su confrontación con el nuevo 
Yahveh. «Y me aparecí a Abraham, a Isaac y a Jacob 
como El Shadday; pero mi nombre de Yahveh no se lo 
había dado a conocer». Así está dicho en la vocación de 
Moisés (Ex 6, 3). En este pasaje, Yahveh se contrapone 
no a Elohim, ni tampoco sólo a Él, sino también a El- 
Shadday. No obstante, la concepción posterior convirtió 
a El-Shadday en el Omnipotente. Añade Cohen sobre la 
unicidad de Dios que en el «Escucha, Israel»!”, la 


14 He tenido un profesor de exégesis bíblica que decía sobre esta 
palabra Elohim que Dios es uno en el que hay muchos. Así evitaba 
pronunciarse sobre la Trinidad 

15 Escucha Israel: el Señor nuestro Dios es Uno (Dt 6,2-6) 
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unicidad se designa con la palabra ejad. En la literatura 
rabínica, la palabra hebrea y ijud designa con mayor 
precisión la unicidad de Dios. Esta palabra significa el 
Único, y así la unicidad de Dios se ve libre del equívoco 
que aqueja a la unidad. En la literatura rabínica y en la 
de la filosofía de la religión, la esencia de Dios es 
designada también como yijud, en clara referencia a la 
unicidad. 


La primera revelación de este Dios del ser -dice 
Cohen- acontece en la zarza ardiente. Y el milagro 
mítico del fuego que no consume la zarza no es sino el 
escenario de uno de los primeros actos de la historia 
universal: la liberación de Israel de la esclavitud de 
Egipto. Moisés, que se encontraba cuidando el rebaño 
de ovejas de Jetro, su suegro, es llamado por Dios desde 
una zarza. Y el sitio donde tuvo lugar este llamamiento 
es designado como suelo de la santidad. Dios mismo da 
a conocer su nombre primero como «El Dios de tu 
padre, el Dios de Abraham, el Dios de Isaac y el Dios de 
Jacob» (Ex 3, 6). «Ahora, pues, ve; yo te envío a Faraón, 
para que saques a mi pueblo, los israelitas, de Egipto.» 
«Entonces, contestó Moisés a Dios: “Si voy a los 
israelitas y les digo: el Dios de vuestros padres me ha 
enviado a vosotros, y ellos me preguntan: ¿Cuál es su 
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nombre?, ¿qué les responderé?". Dijo Dios a Moisés: 
“Yo soy el que soy"» (Ex 3, 30-14). 


La unicidad consiste pues en la 
incomparabilidad,, «¿Con quién o qué me queréis 
comparar, que me asemeje?» Is 40, 25), No es del todo 
exacta la traducción «Nadie se te asemeja» Sal 86, 8) 
porque también debe decir: nada se te parece. La 
incomparabilidad también afecta a la naturaleza, tanto 
como a cualquier otra concepción de Dios. Por ello, la 
pregunta anterior que hace Dios debería referirse tanto a 
la cosa como a la persona. Por consiguiente, la unicidad 
también significa la distinción entre ser y existir. Y en 
esta diferenciación prevalece la participación de la razón 
en el monoteísmo. La unicidad significa que se 
diferencia también de la simplicidad en el sentido de que 
ésta sólo es lo contrario de la complejidad, la cual es la 
característica general de la materia. Pero esta 
simplicidad no basta para el ser de Dios. El ser único de 
Dios consiste en que rechaza toda conmixtión, en que 
no acepta ninguna unión con la existencia sensible, - 
explica Cohen- 


La idolatría, los ídolos, no pueden ser imágenes 
de Dios; sólo pueden ser más bien imágenes de objetos 
de la naturaleza. Dice Cohen que la oposición entre el 
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Dios único y los dioses no se limita exclusivamente a 
una diferencia de número, sino que se expresa también 
en la diferencia entre una idea invisible y una figura 
sensible. Y la participación inmediata de la razón en la 
elaboración del concepto del Dios único se confirma en 
esta postura iconoclasta. Toda imagen es una copia; pero 
¿de qué arquetipo puede ser copia el ídolo? ¿Acaso hay 
un arquetipo de Dios en una imagen? El monoteísmo 
profético necesariamente se opone, contradice al arte, 
que es la forma en que se afirma originariamente el 
espíritu humano, creando ante todo imágenes que son 
reproducciones de las cosas naturales de que está repleto 
el universo. Pero el arte pronto pasa de las cosas 
sensibles a las deidades. Así es la evolución del arte de 
todos los pueblos. “Ningún pueblo de la historia ha 
podido substraerse a esta influencia, ni siquiera el más 
eminente. ¿Cómo ha de entenderse el hecho de que los 
profetas hayan podido resistir los encantos del arte tanto 
en Babilonia como en Egipto, que hayan podido 
resistirse tenazmente a esas creaciones sublimes, 
rechazándolas con desdén? Si el arte es una tendencia 
universal del espíritu humano, y si las artes plásticas y 
la poesía se influencian recíprocamente, ¿cómo es 
posible, entonces, que el espíritu monoteísta haya 
podido hacerse fuerte en la poesía, oponiendo a la vez 
una tenaz resistencia contra las artes plásticas?” 
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El desarrollo que hace Cohen de todos los puntos 
tratados es minucioso y reconozco que solo me fijo en 
aquellos que puedo entender. Se fija Cohen que en el 
Decálogo hay un progreso cuando se pasa de la 
prohibición de tener otros dioses a la prohibición de los 
ídolos. Y esta prohibición no se limita únicamente a la 
frase: «No te postrarás ante ellos; ni les darás culto», ni 
a la sentencia: «No tendrás otros dioses delante de mí», 
sino que ataca al arte de manera directa y explícita: «No 
te harás ídolos ni figura alguna» (Ex 20, 3-4). El 
politeísmo es atacado por la raíz, y ésta no se encuentra 
en la deificación espontánea de las manifestaciones de 
la naturaleza, sino sólo en aquella deificación que el 
espíritu humano crea con la mano del hombre. Sólo por 
medio del arte «lo que hay arriba en los cielos, lo que 
hay abajo en la tierra, lo que hay en las aguas debajo de 
la tierra» se transforma en un arquetipo seductor. «No te 
harás imagen ni copia alguna» significa que la imagen 
no puede ser más que una copia. Pero de Dios no puede 
haber copia alguna. Él es absolutamente sólo arquetipo 
para el espíritu, para el amor de la razón, pero no objeto 
que copiar. 


Sobre este asunto la historia del iconoclasmo es 
una disputa religiosa (726-843) en el Imperio bizantino, 
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que tuvo consecuencias muy negativas para la unidad 
del mundo cristiano medieval y para el florecimiento 
artístico y eclesiástico. Fue especialmente en Oriente, 
pero también en Occidente donde se produce un choque 
frontal ante los ídolos y las iconografías de santos y 
ángeles. El cristianismo, a pesar de ser heredero del 
hebraísmo, no compartió su aniconismo, sino que 
asumió una actitud abierta de defensa y de estímulo en 
lo que respecta al arte de las imágenes. Este arte se puso, 
a partir del siglo I, al servicio de la fe cristiana, con sus 
peculiares catequéticas, pedagógicas y culturales. La 
producción artística, durante los siglos VI y VII, se 
difundió por todas las partes del Estado y en todas las 
actividades de los bizantinos. La representación de los 
santos no se hacía sólo en los lugares de culto, sino 
también en los objetos de uso diario. El desarrollo 
enorme y universal del arte, antes de que estallase la 
disputa iconoclástica, con su consiguiente exasperación, 
y el hecho de que Bizancio estuviera colocado entre dos 
grandes pueblos anicónicos, el pueblo judío por un lado 
y el islámico por otro, fueron, al parecer, las principales 
causas de la tensión. La primera fase de la lucha (entre 
el 726 y el 780) comenzó con el emperador León II. 


La segunda fase de la disputa iconoclástica (813- 
843) comenzó con León V, que decidió cambiar la línea 
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política de sus predecesores. Emprendió una reforma 
eclesiástica y promovió una investigación para verificar 
si la Tradición de la Iglesia, desde los orígenes, había 
mantenido o no una actitud de desaprobación del culto 
a las imágenes. El patriarca Nicéforo y Teodoro Estudita 
se pronunciaron contra la intervención política en 
cuestiones de fe. Tras la deposición del primero y el 
destierro del segundo, fue nombrado patriarca Teodoro 
Melissinos, que convocó un sínodo general a fin de 
promover la reconciliación de las dos partes en lucha. 
Los defensores del iconismo libraron una dura lucha 
contra los partidarios del aniconismo para hacer que 
prevaleciera su ideología. León V no tomó ninguna 
iniciativa personal, pero sus jefes militares se 
empeñaron en intervenir. El monje Metodio (843), a 
petición del patriarca Juan VII, tomó las siguientes 
medidas convocando un gran sínodo que restableció 
oficialmente el culto a los iconos. Para ello se instituyó 
la "fiesta" del triunfo de la ortodoxia, el domingo 
primero de Cuaresma. Así, casi automáticamente y sin 
oposiciones, concluyó la contienda iconoclástica, cuyos 
comienzos habían sido igualmente imprevistos. 
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“El iconoclasmo!* representa un giro sumamente 
significativo para la historia del cristianismo, para la 
escisión entre la Iglesia de Oriente y la Iglesia de 
Occidente, a la que también contribuyó el Islám, y en la 
que, desde el trasfondo, participaron los judíos. Pero el 
problema de Cristo, considerado como hijo de Dios, ya 
está relacionado con el problema de la imagen, aun sin 
tener en cuenta la complicación que significa la copia. 
Y lo que en Cristo es sólo una consecuencia conceptual, 
en cada imagen plástica de Dios es una contradicción 
con el monoteísmo, a la que los profetas concebían 
como la raíz de la producción de imágenes. Esta 
contradicción justifica la lucha no menos decidida 
contra el panteísmo, que no reconoce diferencia alguna 
entre Dios y todos los demás objetos de la naturaleza. 
Por el contrario, el monoteísmo dice que no son mis 
hermanos el árbol, la roca y el agua. El propio Goethe 
dice que hay algo que es «lo único» que distingue al 
hombre «de todos los seres conocidos». Quizás se 
descubra que aquello «único» que es causa de la 
diferencia está relacionado con Dios como el ser único, 
de modo que Dios no puede ser identificado con «todos 
los seres». El panteísmo equivale a una idealización 


16 Tconoclasmo. C.P. CHARALAMPIDSS. La Iglesia griega en 
el período del iconoclasmo, H. G, BECK 
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estética de la naturaleza entera: razón de más para 
restringir la espontaneidad creativa del espíritu”. 


Maimónides fue el auténtico filósofo del 
monoteísmo, no sólo por su universalismo judío, sino 
también por su grandeza filosófica, que mostró 
especialmente en grado eminente al tomarse a pecho el 
problema de la creación -dice Cohen-. Averiguar el 
origen es el problema de la creación. Dios no es inerte 
significa que Él es el origen de la actividad. Maimónides 
explica así el nombre originario de Dios que desde el 
principio estuvo comprendido en el significado de la 
omnipotencia: «En Él existe suficiencia para crear cosas 
fuera de sí mismo» (véase p. 40). Con estas palabras 
alcanza la omnipotencia el sentido de un auténtico 
atributo. La creación ya no se puede encontrar en 
contradicción con la razón. En esta lógica, la religión de 
la creación se convierte ella misma en razón. Dios no es 
inerte significa que Dios es el primer principio de la 
actividad, Dios es el Creador. Su ser no puede ser 
definido de otra manera que no sea mediante esta 
inmanencia de la creación en su unicidad. La creación 
no es un concepto heterogéneo en o para su ser, sino que 
su ser en cuanto unicidad significa precisamente esto: 
que no se puede pensar el devenir sin pensarlo en él; por 
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tanto, que el devenir tiene que proceder de él, que el 
devenir tiene que ser deducido del concepto del ser de 
Dios. 


Hermann Cohen como judío y alemán, para 
quienes apenas leemos filosofía, nos resulta puntilloso 
en sus batallas con la razón, pero sumamente 
clarificador con los textos bíblicos que domina 
sabiamente. Vistos estos textos por Cohen, adquieren 
asombrosa claridad, como pudiera ser el sentido de 
“revelación” que el cristianismo ha convertido en 
Palabra de Dios. Cohen nos dice que lo revelado los 
griegos llamaron ley no escrita, los judíos lo llamaron la 
instrucción escrita. Querían pasar por alto la 
vinculación, normalmente reconocida, con la razón, 
porque su mirada, su interés, estaban dirigidos hacia el 
futuro, que querían mantener vinculado con el pasado. 
Por esta razón, consignaron el pasado como enseñanza 
escrita, a fin de consolidar la doctrina oral como 
doctrina. El judío, no quiere ahondar con la crítica en el 
presente, sino vincularlo más bien con el Eterno, con la 
ley escrita. Este elemento eterno, en cuanto fundamento 
de la razón, cualquiera que sea el contenido de esta 
última, es lo que el judío llama revelación. ¿Acaso es 
corriente y tradicional el nombre mismo de revelación? 
La respuesta a esta pregunta es negativa. El término 
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técnico es «el don de la Toráh». Este don no encierra 
ningún misterio. En todas las bendiciones que se 
pronuncian sobre la Toráh se dice: «Aquél que nos ha 
hecho don de la Toráh», y Dios es nombrado como el 
«donador de la Toráh». No se trata de ningún secreto, de 
ninguna revelación. Dios da la Toráh como lo da todo, 
la vida y el pan, como también la muerte. La revelación 
es el testimonio de la razón, que no es sensibilidad 
animal, sino que proviene de Dios, nos une a Él”. 


Entre sus últimos capítulos de “La religión de la 
Razón desde las fuentes del judaísmo” Cohen trata el 
problema del amor religioso. Los que hemos tratado 
muchos años con personas que dicen amar a Dios 
profundamente y hasta hay personas que llevan anillos 
de estar casadas con Cristo, especialmente en el campo 
del catolicismo, siempre nos ha sorprendido ese 
concepto de amor a Dios'”. Cohen entiende que, en la 


17 Ella se iba a casar con Jesucristo. Hayes, de 41 años, es una 
virgen consagrada, una vocación adoptada por algunas mujeres dentro 
de la Iglesia Católica que desean entregarse como novias a Dios. 
Durante la ceremonia de consagración, la candidata, que lleva un 
vestido blanco parecido al de una novia, hace votos de castidad de por 
vida y promete que nunca mantendrá relaciones sexuales o románticas. 
Las religiosas que deciden dar este paso, también llevan un anillo de 
bodas, símbolo de estar místicamente comprometidas con Cristo. 
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religión, el amor es una de esas cosas evidentes. Con 
todo, no es claro en sí mismo ni está mediado por la 
psicología el significado del amor en Dios, ni el amor de 
Dios, ni el amor a Dios. Tampoco es evidente lo que nos 
transmite la literatura sobre lo que exige el amor al 
prójimo. Tanto en la vida real como en la literatura, el 
amor significa sólo amor sexual. El monoteísmo 
muestra a un Dios que ama a los seres humanos, 
mientras que el politeísmo muestra a un Dios que sólo 
ama a los héroes, y sólo a éstos, que a su vez son hijos 
de los dioses, los califica como «amados de los dioses» 
El politeísmo tampoco exige a los seres humanos que 
amen a Dios: amar a Dios es una idea completamente 
nueva que no aparece en toda la mitología. En efecto, es 
una idea bastante peculiar. De aquí que sea algo 
completamente congruente para el panteísmo que 
Spinoza diga: «Quien ama a Dios no puede aspirar a que 
Dios le ame a su vez». Sin embargo, ignora la pregunta 
principal -dice Cohen ¿¿cómo es posible pensar que el ser 
humano ame a Dios? Según Spinoza, el hombre puede 
hacerlo porque su amor es sólo conocimiento. (Bendita 
filosofía que lo resuelve todo- digo yo-) 


El amor es un concepto nuevo de la religión, que 
no se identifica con el amor sexual ni con el Eros ni, por 
tanto, con el amor estético. El amor no es una evidencia. 
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Primero tiene que ser explicado y justificado en cada 
punto de la religión, tanto en cuanto amor de Dios, como 
también en cuanto amor a Dios, y finalmente también en 
cuanto amor de un ser humano a otro ser humano. El 
mito no conoce el amor a Dios, sino hace que los dioses 
individuales amen a sus divinos hijos. El prójimo fue lo 
primero que se descubrió en el forastero. Y la 
compasión se despertó en primerísimo lugar en 
presencia del forastero. Esta compasión es, por tanto, la 
forma primigenia del amor al ser humano. «Amad al 
forastero» (Dt 10, 19). La primera razón de este mandato 
es la siguiente: «Porque fuisteis forasteros en el país de 
Egipto». Así es como el nuevo sentimiento requerido se 
hace vida a partir de la consciencia histórica. Como no 
es bueno que el recuerdo aterrador de la esclavitud en 
Egipto sea el que venga a la memoria, así tampoco está 
permitido investigar las cualidades morales del 
forastero, menos aún sus cualidades religiosas. Sólo el 
prójimo es lo que debe descubrirse en él. Así, la 
compasión hace su entrada inmediata y directamente 
como amor. Cohen se plantea la pregunta de si ¿primero 
ama Dios al pobre, o al forastero o es el ser humano 
quien tiene que amarlo primero? ¿Es Dios quien ama 
primero al ser humano o es el ser humano quien ama 
primero al Dios único? Una vez que el ser humano ha 
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aprendido a amar al ser humano como prójimo, la 
reflexión puede volver a centrarse en Dios y afirmar que 
Dios ama al ser humano, y por cierto al ser humano 
pobre, con el mismo amor preferencial. 
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Hannah Arendt, - El Concepto de Amor en 
San Agustín.Ése comienzo que fue creado con el hombre [y que 


san Agustín llama initium, a diferencia del comienzo del mundo, que es 
principium] evitó que el tiempo y el Universo creado como un todo 
girasen eternamente en círculo sobre sí mismos, sin propósito y sin 
que nada nuevo aconteciera nunca. Fue, en suma, por mor de novitas, 
en cierto sentido, por lo que fue creado el hombre. El hombre es capaz 
de actuar como iniciador y capaz de incoar la historia de la Humanidad 
porque puede conocer su “comienzo” u origen, porque puede hacerse 
consciente de él y recordarlo. (p. 82) 


Arendt nació en 1906, en el seno de una familia 
de judíos secularizados, cerca de Hannover. Sus 
antepasados provenían de Kónigsberg, en Prusia (la 
actual ciudad rusa de Kaliningrado), a donde regresaron 
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tras la muerte de su padre, el ingeniero Paul Arendt, 
enfermo de sífilis, su madre Martha Cohn y ella, cuando 
Hannah tenía solo tres años. Tras la muerte de su padre 
en 1913, fue educada de forma bastante liberal por su 
madre, que tenía tendencias socialdemócratas. En los 
círculos intelectuales de Königsberg en los que se 
formó, la educación de las niñas era algo que se daba 
por supuesto. A través de sus abuelos conoció el 
judaísmo reformista. No pertenecía a ninguna 
comunidad religiosa, pero siempre se consideró judía. 


En 1920, a los catorce años, ya había leído la 
Crítica de la razón pura (1781) de Kant y la Psicología 
de las concepciones del mundo (1919) de Jaspers. En 
1923, a los diecisiete años, tuvo que abandonar la 
escuela por problemas disciplinarios, dirigiéndose 
entonces sola a Berlín, donde, sin haber acabado la 
escolaridad, tomó clases de teología cristiana y estudió 
por primera vez la obra de Sóren Kierkegaard. De vuelta 
a Kónigsberg en 1924, se presentó por libre y aprobó el 
examen de acceso a la universidad (Abitur). Su primer 
libro lleva el título El concepto del amor en san Agustín: 
ensayo de una interpretación filosófica. Se trata de su 
tesis doctoral publicada en 1929 en Berlín. En la tesis, 
enlaza elementos de la filosofía de Martin Heidegger 
con los de Karl Jaspers y ya subraya la importancia del 
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nacimiento tanto para el individuo como para su 
prójimo. Con ello se aleja de su maestro Heidegger, que 
entiende la vida como un «avanzar» hacia la muerte. La 
obra fue reseñada en importantes publicaciones 
filosóficas y literarias. Se criticó que Arendt 
contemplase a san Agustín como filósofo y no como 
padre de la Iglesia, además del hecho de que no citase la 
literatura teológica más reciente. 


El trabajo de doctorado de Hannah Arendt no 
pasó inadvertido siquiera en el momento de su 
publicación. Fue entonces objeto de diversas reseñas, 
desfavorables en su mayoría, en publicaciones 
periódicas alemanas. Las distintas recensiones no 
dejaron de reconocer, sin embargo, el hondo 
conocimiento del pensamiento agustiniano que la obra 
acreditaba; cosa que no ha de sorprender si se recuerda 
que la formación filosófica de Arendt, 
fundamentalmente junto a Heidegger y Jaspers - 
empeñados ambos en una renovación radical del pensar 
filosófico que contemplaba con singular interés la obra 
del obispo de Hipona!*. 


18 Reseña a la obra de Hannah Arendt. El concepto de amor en 
San Agustín por AGUSTIN SERRANO DE HARO 
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Dado que el amor al prójimo como mandamiento 
cristiano depende del amor a Dios que embarga al 
creyente y de la nueva actitud hacia su propio yo que 
brota de la fe, cada una de las dos primeras partes habrá 
de iniciarse con la cuestión de qué significa amar a Dios 
y qué amarse a uno mismo. En ambas partes, una breve 
conclusión se limitará a sacar la aplicación 
correspondiente, basada en la relevancia del amor al 
prójimo para el creyente que se ha hecho extraño al 
mundo y a sus deseos. Con lo que la cuestión de la 
relevancia del prójimo redunda siempre en una crítica 
simultánea del concepto dominante de amor y de la 
actitud del hombre hacia sí mismo y hacia Dios. Pues 
está escrito “amarás al prójimo como a ti mismo", y esta 
posibilidad sólo le es dada a quien ha sido captado por 
Dios y su mandamiento -dice Arendt-. La autora hace 
un análisis del amor en Agustín de  Hipona 
entendiéndolo de tres formas. El entender al amor como 
anhelo (appetitus) es la única definición del amor que 
Agustín ha proporcionado. El segundo análisis nos 
permite entonces comprender únicamente en qué 
sentido nuestro prójimo es amado por adhesión al 
mandamiento de amor al prójimo. Hasta el tercer 
análisis no se proyecta luz sobre la incongruencia del 
segundo; una incongruencia que se advierte en la 
cuestión de cómo es posible que tenga algún interés por 
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su prójimo un hombre que, estando en presencia de 
Dios, está ya aislado de todo lo mundano. 


«Amar no es otra cosa que anhelar algo por sí 
mismo ... , escribe Agustín, y más adelante añade que 
"el amor es un tipo de anhelo. El anhelo (appetitus) está 
ligado a un objeto determinado, y toma a este objeto por 
el desencadenante del propio anhelo, al cual provee de 
meta. El anhelo está determinado por la cosa precisa que 
busca, igual que el movimiento se despliega por el fin 
hacia el que se mueve. Pues, como dice Agustín, el amor 
es "un tipo de movimiento, y todo movimiento va hacia 
algo. El rasgo distintivo de este bien que deseamos es 
que no lo tenemos. Una vez que tenemos el objeto, 
nuestro deseo cesa, a no ser que estemos amenazados 
por su pérdida. En este caso, el deseo de tener (appetitus 
habendi) se torna temor de perder (metus amittendi). 
Como búsqueda de un bien en particular antes que, de 
cosas cualesquiera, el deseo es una combinación de un 
"apuntar * y un ... remitir retrospectivo ... Remite 
retrospectivamente al ser humano que conoce el bien y 
el mal del mundo y que busca vivir feliz (beate vívere). 
Porque conocemos la felicidad es por lo que queremos 
ser felices, y dado que nada hay más cierto que nuestro 
querer ser felices (beatum esse velle), nuestra noción de 
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felicidad nos guía en la determinación de los bienes que 
a ella corresponden, que se convierten entonces en 
objetos de nuestros deseos”. 


Esta forma de entender el amor de Arendt y de 
Agustín, desde el arranque filosófico, me cuesta 
entenderlo como anhelo o apetito. Es posible que 
entendiera algo del amor si la especulación tocase la 
realidad sin que esta realidad sea falsificada. Cuando 
dice Arendt líneas arriba que porque conocemos la 
felicidad es por lo que queremos ser felices” es una 
verdad a medias. Primero no conozco la felicidad 
filosófica, experimento la felicidad en el amor en un 
hijo, por ejemplo, pero en la vida no hay tantos 
momentos felices, a no ser que la filosofía me los 
descubra. La felicidad es un sentimiento o quizás 
podamos llamarlo otra cosa, pero se escurre entre los 
dedos porque pasa pronto. Añade Arendt “que la vida 
feliz (beata vita) es de hecho la vida misma. De lo que 
se sigue también que una vida en constante peligro de 
muerte no es verdadera vida, pues está amenazada de 
continuo por la pérdida de lo que ella es, e incluso está 
cierta de que la pérdida se producirá algún día. "La vida 
verdadera es aquella que es a la vez eterna y feliz, y 
"pues todos los hombres quieren ser felices, quieren 
también ser inmortales, si es que saben lo que quieren; 
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pues de otro modo no podrían ser felices”. Sin embargo, 
la realidad que percibimos y experimentamos, no la 
especulación sobre la vida del ser humano, esta vida ni 
es eterna ni es feliz. Posiblemente esto de eterna y feliz 
lo haya dicho el obispo Agustín, pero la felicidad como 
el amor son conceptos difíciles que son de otro ámbito 
explicativo, quizás mejor desde la psicología, y deben 
ser excluidos “de la autoridad de la fe cristiana” y de 
toda teología. 


Hannah Arendt!” también analiza algunos temas 
del cristianismo desde su filosofía, como puede ser la 
ultramundanidad, trascendencia, lo sublime o lo 
inefable del cristianismo. Aparecen pensamientos de 
Jesús de Nazaret que nos pueden interesar. Dice a este 
respecto que la ultramundanidad del cristianismo aún 
tiene otra raíz, quizá más íntimamente relacionada con 
las enseñanzas de Jesús de Nazaret y, de todos modos, 
tan independiente de la creencia en lo perecedero del 
mundo, que a uno le tienta ver en ella la verdadera razón 
interna de por qué la alienación cristiana del mundo 
pudo tan fácilmente sobrevivir a la evidente no- 
realización de sus esperanzas escatológicas. Sin 


12 La condición humana. HANNAH ARENDT 
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embargo, la única actividad que enseñó Jesús con 
palabras y hechos fue la bondad, e indudablemente ésta 
acoge una tendencia a no ser vista ni oída. La hostilidad 
cristiana hacia la esfera pública, la tendencia al menos 
en los primeros cristianos a llevar una vida lo más 
alejada posible de la esfera pública, puede también 
entenderse como una consecuencia evidente de la 
entrega a las buenas acciones, independiente de todas las 
creencias y esperanzas. Ya que resulta manifiesto que en 
el momento en que una buena acción se hace pública y 
conocida, pierde su específico carácter de bondad, de ser 
hecha sólo en beneficio de la bondad. Cuando ésta se 
presenta abiertamente, deja de ser bondad, aunque 
pueda seguir siendo útil como caridad organizada o 
como acto de solidaridad. Por lo tanto: «Procura que tus 
limosnas no sean vistas por los hombres». La bondad 
sólo existe cuando no es percibida, ni siquiera por su 
autor; quien se ve desempeñando una buena acción deja 
de ser bueno, y todo lo más es un miembro útil de la 
sociedad o un fiel cumplidor de las enseñanzas de una 
determinada Iglesia. Por lo tanto: «Que tu mano 
izquierda no sepa lo que hace la derecha». 


Tal vez esta curiosa cualidad negativa de la 
bondad, su falta de manifestación externa, hizo de la 
aparición histórica de Jesús de Nazaret un 
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acontecimiento tan profundamente paradójico; esa 
misma cualidad parece ser el motivo de que Jesús 
creyera y enseñara que ningún hombre puede ser bueno: 
«¿Por qué me llamáis bueno? Nadie es bueno, salvo uno, 
que es Dios». La misma convicción se expresa en la 
historia de los treinta y seis hombres justos”, en 
consideración a los cuales Dios salva al mundo y 
quienes no son conocidos por nadie, y menos aún por sí 
mismos. Toda la historia de Jesús parece atestiguar que 
el amor por la bondad surge de la perspicacia de que 
ningún hombre puede ser bueno. Arendt dice que el 
amor a la sabiduría como el amor a la bondad, tienen en 
común que llegan a un fin inmediato cuando el hombre 
se cree ser sabio y bueno. Los filósofos de la antigüedad 
tardía que se exigían ser sabios eran absurdos cuando 
proclamaban su felicidad al quemarse vivos en el 
famoso Toro Falérico?'. 


2 Según la leyenda judía, “D”os, cansado de ver cómo la 
conducta humana ha envilecido al mundo, está siempre a punto de 
destruirlo. Sin embargo, en cada generación existen 36 seres justos 
(lamed vav o lamedvóvnikes, en idish) cuya piedad sostiene al mundo, 
a los que se manifiesta en todo tiempo la shejiná (divina presencia) y 
así salvan la Creación. (Enciclopedia judaisca castellana) 

21 El "Toro de Fálaris”, uno de los instrumentos de tortura más 
crueles de la Antigüedad. El nombre de este artilugio hace referencia a 
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Dice Arendt que el descubridor del papel del 
perdón en la esfera de los asuntos humanos fue Jesús de 
Nazaret. El hecho de que hiciera este descubrimiento en 
un contexto religioso y lo articulara en un lenguaje 
religioso no es razón para tomarlo con menos seriedad 
en un sentido estrictamente secular. Ciertos aspectos de 
la enseñanza de Jesús de Nazaret que no están 
fundamentalmente relacionados con el mensaje 
religioso cristiano, sino que surgieron de las 
experiencias en la pequeña y cerradamente entramada 
comunidad de sus seguidores, inclinada a desafiar a las 
autoridades públicas de Israel, se encuentran entre 
dichas experiencias políticas, aunque han sido 
despreciados debido a su alegada naturaleza 
exclusivamente religiosa. El único signo rudimentario 
de que se sabía que el perdón puede ser el correctivo 
necesario para los inevitables daños que resultan de la 
acción, puede verse en el principio romano de ahorrar la 
vida del vencido (parcere subiectis) -buen criterio 
absolutamente desconocido por los griegos- o en el 
derecho a conmutar la pena de muerte, probablemente 
también de origen romano, prerrogativa de casi todos los 
jefes de estado occidentales. 


Fálaris, un tirano que gobernó en el siglo VI y que era conocido por su 
crueldad sin límites. 
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Jesús, en contra de la fariseos y escribas, dice que 
no es cierto que solo Dios tiene el poder de perdonar y 
que este poder no deriva de Dios -como si Dios, no los 
hombres, perdonara mediante el intercambio de los 
seres humanos-, sino que, por el contrario, lo han de 
poner en movimiento los hombres en su recíproca 
relación para que Dios les perdone también. La 
formulación de Jesús aún es más radical. En el 
evangelio, el hombre no perdona porque Dios perdona y 
él ha de hacerlo «asimismo», sino que «Si cada uno 
perdonare de todo corazón», Dios lo hará «igualmente». 
La insistencia en el deber de perdonar procede 
claramente de que «no saben lo que hacen», y esto no se 
aplica al punto extremo del pecado y al mal 
voluntariamente deseado, ya que entonces no habría 
sido necesario enseñar: «Si siete veces al día peca contra 
ti y siete veces se vuelve a ti diciéndote: "Me 
arrepiento”, le perdonarás». Tanto el extremo pecado 
como el mal voluntariamente deseado son raros, incluso 
más raros que las buenas acciones; según Jesús, Dios 
dará a cada uno según sus obras en el Juicio Final, que 
no desempeña papel alguno en la vida terrena, y que no 
se caracteriza por el perdón sino por la justa retribución 
(apodounal) . 
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Para Arendt la libertad contenida en la doctrina de 
Jesús sobre el perdón es liberarse de la venganza. La 
alternativa del perdón, aunque en modo alguno lo 
opuesto, es el castigo, y ambos tienen en común que 
intentan finalizar algo que sin interferencia proseguiría 
inacabablemente. Por lo tanto, es muy significativo, 
elemento estructural en la esfera de los asuntos públicos, 
que los hombres sean incapaces de perdonar lo que no 
pueden castigar e incapaces de castigar lo que ha 
resultado ser imperdonable. Ésta es la verdadera marca 
de contraste de esas ofensas que, desde Kant, llamamos 
«mal radical» y sobre cuya naturaleza se sabe tan poco. 
Lo único que sabemos es que no podemos castigar ni 
perdonar dichas ofensas, que, por consiguiente, 
trascienden la esfera de los asuntos humanos y las 
potencialidades del poder humano. Lo único que cabe es 
repetir con Jesús: «Mejor le fuera que le atasen al cuello 
una rueda de molino y le arrojasen al mar». 
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2.6. Ernesto Renan: cristianismo y 
judaismo 


Renan había sido destinado a la vida religiosa, 
pero poco antes de tomar los votos halló que su fe era 
débil para cumplir cabalmente la tarea que se esperaba 
de él, de modo que tres años antes de la revolución de 
1848 era ya un laico que con desusada fruición vivía el 
surgimiento de la revuelta social y el nacimiento del 
pensamiento sociológico. Su tesis doctoral sobre 
Averroes y el averroísmo (1856), denota ya un espíritu 
cuestionador de la postura del hombre ante la ciencia. 
Se especializa en el mundo bíblico y al finalizar la 
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década de los 50 hace conocer su Historia general de 
las lenguas semíticas, después de visitar Tierra Santa, 
Siria, como también la Acrópolis. Es profesor de 
Lenguas Orientales en el Colegio de Francia en 1862, 
pero desde su primera lección encuentra seria oposición 
al presentar a Jesús como un hombre histórico, en quien 
se corporizarían ideas y situaciones de toda una época. 
La Vida de Jesús, de 1863, es su libro más conocido, 
más leído, más influyente. 


De tal manera, encuentra en los profetas el nexo 
entre el judaísmo y el cristianismo, que sus fuentes y 
estudios serán precisamente los libros de los profetas, y 
las epístolas de San Pablo, del mismo modo que el 
análisis histórico y filológico de los diversos libros de 
que se compone la Biblia. Dice Renán que es muy difícil 
hablar de una manera precisa de esos primeros 
fundadores del cristianismo, cuya fisonomía está 
cubierta a nuestros ojos por un triple velo, pero lo que sí 
es cierto es que toda la primera generación cristiana es 
esencialmente judía. Supongamos que se hubiera 
preguntado a esos grandes fundadores si creían 
abandonar los límites de la familia judía: "¡Oh no! - 
hubieran respondido-nosotros continuamos la línea de 
los inspirados de Israel, somos los verdaderos 
continuadores de los antiguos profetas”. En una palabra, 
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pensaban cumplir la Ley y de ningún modo suprimirla. 
Para tener testimonios bien positivos, debemos llegar a 
San Pablo, cuyas epístolas más antiguas son más o 
menos del año 54 después de Cristo. En él la separación 
parece completa. Sin embargo, Pablo protesta, sin cesar, 
que no abandona su fe en las promesas. Algunas veces 
tiene palabras duras para su antiguo pueblo, pero 
también tiene palabras tiernas, llenas de dulzura y nunca 
San Pablo creyó separarse de la Iglesia Judía. En todo 
caso, Pablo fue una excepción y el espíritu de la primera 
Iglesia está mejor representado por pequeñas epístolas 
como las que figuran en el canon cristiano bajo los 
nombres de Santiago y Judas. Por cierto, que tales 
escritos son judíos por completo: de haber estado 
escritos en hebreo se hubiesen podido leer en la 
sinagoga”. 


La redacción de los Evangelios llamados 
sinópticos se ubica poco tiempo después de la toma de 
Jerusalén. Se leen en los sinópticos palabras muy 
severas, a veces injustas contra los fariseos, pero lo que 
demuestra que el desgarramiento no se había realizado 
todavía, es que el menos judío de todos los sinópticos, 
Lucas, cuida de hacer notar que Jesús practicó todas las 
ceremonias de la Ley y en particular que fue 
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circuncidado. Un hecho por lo demás muy curioso es 
éste. Hacia los años 73 u 80 y en los siguientes, se 
producen muchos libros inspirados por el patriotismo 
judío, tales como el libro de Judith, el Apocalipsis de 
Esdras, el Apocalipsis de Baruch y aun el libro de 
Tobías que no apareció sino en una época tardía. No hay 
nada más judío que el libro de Judith, por ejemplo. Y, 
sin embargo, estos libros se perdieron entre los hebreos 
y fueron conservados por los cristianos; con lo que se 
evidencia que el lazo entre la Iglesia y la Sinagoga no se 
había roto todavía cuando aparecieron. 


El gran conocedor de las lenguas semíticas e 
historiador del cristianismo primitivo que es Renan, nos 
va llevando, no por una crítica bíblica literalista, sino 
por los grandes trazos de la historia que van marcando 
aquellos inicios del cristianismo. La epístola de 
Clemente Romano, sea quien fuera su autor, expresa 
muy bien los sentimientos de la Iglesia Romana hacia el 
año 98 después de Cristo. Este opúsculo es de un 
judaísmo completamente ortodoxo; allí se cita por 
primera vez a Judith como una heroína, lo que prueba 
que la escisión hacia el año 100 no estaba cumplida de 
ningún modo. Marción llegaría a decir que la religión 
judía es una religión nefasta que Jesucristo vino a abolir. 
En el siglo segundo, sin embargo, la Iglesia Ortodoxa se 
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consideró siempre ligada a la Sinagoga por los lazos más 
estrechos. Papías de Hierápolis es, por cierto, un 
cristiano judío, encerrado en las ideas de los Evangelios 
sinópticos y del Apocalipsis. El testamento de los doce 
patriarcas”, que apareció por la misma época, es una 
obra judía por entero. El Pastor de Hermas es todavía 
un libro edificante en el sentido judío, un verdadero 
agada. Por último, el obispo de Sardes, Melitón, que 
hacia el año 160 pasa su vida investigando los libros 
santos entre los judíos. No se poseía la lista de los libros 
santos en el fondo del Asia Menor sino de una manera 
muy incompleta. Melitón realizó una búsqueda, llegó 
hasta Siria, y alcanzó a conocer con exactitud el canon 
de los judíos; que para él es, sin duda, el canon de los 
libros sagrados. 


Llegamos ahora a los tiempos de Marco Aurelio. 
La escisión se agudiza cada vez más. Policarpo y los que 
lo rodean son enemigos de los judíos. También los 
Apologistas son en general grandes adversarios del 
judaísmo. En realidad, son abogados, tallan a bisel, 


22 Los Testamentos de los Doce Patriarcas hijos de Jacob, o 
simplemente Testamento de los Patriarcas, es un libro 
intertestamentario que refiere discursos y recomendaciones atribuidas a 
los doce hijos de Jacob antes de morir. 
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como una fortaleza, la causa que defienden. En especial, 
el escrito anónimo conocido como Epístola a Diogneto 
es sorprendente a este respecto. Permite comprender 
muy bien el enorme error en que habían caído hacia 
fines del siglo segundo ramas enteras de la familia 
cristiana: se hubiera dicho que el cristianismo había 
germinado por sí solo y sin ayuda, con independencia 
del judaísmo. El autor de la Epístola a Diogneto trata a 
los ritos judíos, de los que surgió el cristianismo, como 
"supersticiones”?. Nunca se vio una contradicción más 
singular. Renán llama montanismo a lo que se produce 
en el año 170; el montanismo es una recrudescencia del 
antiguo espíritu milenario, profético, apocalíptico, entre 
las poblaciones ardientes y crédulas de Frigia. ¿Cuál es 
la idea constante del montanismo? Que Jerusalén va a ir 
a fijarse en Pepuza, en Frigia. Los sectarios pasaban los 
días, con los ojos dirigidos hacia el cielo para ver esta 
nueva Jerusalén resplandeciente entre las nubes, 
bajando a los cantones desolados de la Frigia 
catecúmena. Para ellos no estaba roto el lazo con las 
antiguas esperanzas de Israel. 


23 Pero los que creen que le ofrecen sacrificios con sangre y 
sebo y holocaustos, y le honran con estos honores, me parece a mí que 
no son en nada distintos de los que muestran el mismo respeto hacia las 
imágenes sordas; (Pastor de Hermas) 
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Si se quieren comprender bien las relaciones del 
judaísmo con el cristianismo bajo Marco Aurelio, hay 
que leer el libro cuyo héroe es Clemente Romano 
conocido como “Reconocimientos”. La cuestión está 
tratada en cierto modo ex profeso en un sermón 
pronunciado por San Pedro en Trípoli, sobre la costa de 
Siria. Las bases del sistema de conciliación expuesto por 
San Pedro son éstas: el judaísmo y el cristianismo no 
difieren uno del otro, Moisés es Jesús, Jesús es Moisés. 
Hablando con propiedad ha existido desde los orígenes 
un solo profeta, renovado sin cesar; el mismo espíritu 
profético inspiró a todos. El judaísmo basta a quienes no 
conocen el cristianismo. La salvación puede encontrarse 
por igual en ambos. Según la fábula del relato, la familia 
de Clemente Romano se convirtió a la verdad. Eran 
paganos muy virtuosos y, como premio a sus virtudes, 
alcanzaron la verdadera religión: "Se hicieron judíos". 


Más tarde, en el siglo III, la escisión llegó a ser 
más evidente bajo la influencia de la escuela de 
Alejandría, heredera de un gnosticismo mitigado. 
Clemente de Alejandría y Orígenes no simpatizan con el 
judaísmo y hablan de él con poca justicia. Se advierte 
que la separación está a punto de consumarse; sin 
embargo, ella no se opera de una manera completa sino 


107 


Sobre Dios 


cuando el cristianismo alcanza la categoría de religión 
de Estado, bajo Constantino. aunque aún no se llegue a 
una completa separación. Los fieles estaban todavía 
con la sinagoga. Juan Crisóstomo pregunta a sus fieles 
más de veinte veces, como buen orador, "¿Qué vais a 
hacer a la sinagoga? ¿Queréis celebrar la Pascua? 
También nosotros celebramos la Pascua, ¡venid con 
nosotros!” Los cristianos de Antioquía, en el año 380, 
iban pues aún a la sinagoga en muchas circunstancias. 
Para dar más fuerza a un juramento se iba a la sinagoga, 
porque allí se encontraban los libros santos. A decir 
verdad, ésta es la causa de la costumbre que Juan 
Crisóstomo combate como un abuso de los más graves. 
"Bien sé -dice Crisóstomo- lo que vais a responderme. 
Me diréis que es allí donde se encuentran la Ley y los 
profetas”. Los cristianos no observaban suficientemente 
la Biblia hebraica y tenían el sentimiento de que los 
judíos eran los verdaderos guardianes. 


En la Edad Media, llegan los bárbaros y entonces 
comienza esta deplorable ingratitud de la humanidad 
cristiana contra el judaísmo, primero robados y luego 
maltratados de manera cruel. A principios del medievo 
aún no había persecuciones organizadas. Las cruzadas 
dieron la señal de las masacres de judíos. La escolástica 
contribuyó mucho por su parte para envenenar las cosas. 
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La teología cristiana se había organizado como una 
especie de ciencia, donde la revelación estaba en cierto 
modo encuadrada en los silogismos de la dialéctica de 
Aristóteles. Uno de los aspectos más falsos de esta 
escolástica consistía en su tendencia a buscar y 
encontrar errores por todas partes. Poseemos 
enumeraciones de estos errores que abarcan volúmenes 
enteros, y a menudo hay cosas excelentes entre estos 
pretendidos errores que se condenaban. En este furor de 
condenaciones teológicas se pensó que el Talmud debía 
contener los más graves errores. Los renegados tomaron 
cartas en el asunto y se transformaron en denunciantes. 
Entonces se instruyó el proceso del Talmud (1248): se 
lo quemó y como dice mi sabio maestro Víctor Le Clerc 
en su Discurso sobre la historia literaria de Francia en 
el siglo XIV: "Se quemó el Talmud y algunas veces al 
judío con el Talmud". 


A fines del siglo XIII, el sistema de Felipe el 
Hermoso vino a perderlo todo. Comenzaron a realizarse 
grandes cosas, pero era necesario mucho dinero y en 
esta época el dinero se hacía por medios bastante 
tortuosos. La expoliación de los judíos fue lo primero 
que se ofreció. Es uno de los actos más vergonzosos de 
la historia de Francia. Hasta ese momento ésta había 
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sido una tierra relativamente tolerante para los israelitas. 
La Edad Media reprocha al israelita la misma profesión 
a la cual lo ha condenado. Le prohíbe el cultivo de la 
tierra, le veda el ejercicio de todas las profesiones 
onerosas y encuentra vituperable que el israelita 
aproveche lo que tiene de lucrativo una situación 
semejante. Se trata de uno de los más deplorables 
sofismas que se ha dado conocer. Por lo demás, el hecho 
de la devolución a los judíos de los negocios de dinero 
y finanzas en la Edad Media, era la consecuencia de ser 
considerados ajenos al derecho canónico. La Iglesia, en 
Francia por lo menos, profesaba las más exageradas y 
falsas ideas sobre la usura. Las doctrinas de los casuistas 
sobre la cuestión del interés del dinero, hacían 
imposibles, a la sociedad cristiana, casi todos los 
negocios. 


Lleguemos a una época más consoladora, -dice 
Renán- ese siglo XVII que proclamó por fin los 
derechos de la razón, los derechos del hombre, la 
verdadera teoría de la sociedad humana o sea el Estado 
sin dogma oficial, el Estado neutro en medio de las 
opiniones metafísicas y teológicas; en ese momento 
comenzó para los judíos la igualdad con los demás 
ciudadanos. La Revolución ha encontrado aquí la 
verdadera solución con un sentimiento de absoluta 
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justeza y todo el mundo se adherirá a ella. Y ¿quién 
podía aceptar mejor que el pueblo judío, entonces, una 
solución semejante? Era el mismo pueblo hebreo quien 
la había preparado; la había preparado con todo su 
pasado, sus profetas, las grandes criaturas religiosas de 
Israel, que habían proclamado la unidad futura del 
género humano en la fe y en el derecho. También el 
cristianismo contribuyó poderosamente a los progresos 
de la civilización. La gloria del cristianismo es la gloria 
del judaísmo. Sí, el mundo se hizo judío al convertirse a 
las leyes de dulzura y humanidad predicadas por los 
discípulos de Jesús. Los creadores del dogma liberal en 
religión, son vuestros antiguos profetas: Isaías, los 
Sibilinos, la escuela judía de Alejandría, los primeros 
cristianos, continuadores de los profetas. He ahí los 
verdaderos fundadores del espíritu de justicia en el 
mundo. Sirviendo al espíritu moderno, el judío no hace 
en realidad otra cosa que servir a la obra a la cual 
contribuyó más que nadie en el pasado y, agreguemos, 
por la que ha sufrido tanto. 


Renan no deja de reconocer el gran esfuerzo de la 
crítica bíblica, la creación de la Sociedad de Estudios 
Judíos, los trabajos en la exégesis bíblica para el 
esclarecimiento de los textos. Dice Renán que estas 


111 


Sobre Dios 


investigaciones críticas son para “elucidar no digo una 
frase, sino cada palabra, cada letra de tales textos 
antiguos”. Este libro (Biblia) es una cosa tan única en la 
humanidad, que cada una de las sílabas que se ha escrito 
se ha convertido en un tema de batallas interminables. 
El diccionario hebreo decide la suerte de la humanidad. 
Se han encontrado ciertos dogmas que reposan sobre un 
error de interpretación de determinado pasaje de la 
Biblia, nacido de un error de los copistas. Cualquiera de 
estos escribas, por una distracción, ha decidido de la 
teología del porvenir. Otra de las cuestiones que toca 
Renan es el Templo como distinción entre judaísmo y 
cristianismo. Al fundador del cristianismo se ha llegado 
a acusar de hablar contra el Templo, lo cual no se sabe 
realmente, pero lo que sabemos es que el Templo fue 
destruido por los romanos. Esta destrucción fue un 
inmenso beneficio, puesto que es muy dudoso que el 
cristianismo hubiera conseguido apartarse 
completamente del templo si éste hubiera subsistido. 


Renan cree que el primer fundador del 
cristianismo fue Isaías hacia el año 725 antes de Cristo. 
Isaías introdujo la idea de una religión moral, la idea de 
justicia y les dio un valor secundario a los sacrificios, 
por lo que Isaías precedió a Jesús siete siglos antes. El 
rasgo característico de Israel es el anuncio obstinado de 
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un porvenir brillante para la humanidad, de un estado en 
que la justicia reinará sobre la tierra, en que los cultos 
inferiores, groseros e idolátricos, habrían desaparecido. 
Así es como la idolatría desaparecerá del mundo por 
obra del pueblo judío, el cual será entonces como una 
"bandera" que los pueblos verán en el horizonte y a cuyo 
alrededor vendrán a reunirse. El ideal mesiánico o 
sibilino está delineado antes de la cautividad de 
Babilonia. Israel sueña con un porvenir de dicha para la 
humanidad, un reino perfecto, cuya capital será 
Jerusalén, a donde vendrán todos los pueblos para rendir 
homenaje al Eterno. Es bien claro que una religión 
semejante no puede considerarse nacional. No podrá 
discutirse que en el fondo de todo esto existe una parte 
de orgullo nacional, ¿cuál es la obra histórica en la que 
no se reconozca ese orgullo? Pero veréis con claridad 
que la idea es universal por esencia y de allí a la 
propaganda y la predicación no hay más que un paso. 


Renan cree que el judaísmo creó la idea de una 
iglesia universal, aunque no era una época como la del 
Imperio Romano en la que el apostolado cristiano con 
las misiones de Pablo la hicieron más visible con la 
evangelización y propaganda. El siglo que siguió a la 
destrucción de Jerusalén fue para el genio judío una 
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época de maravillosos desenvolvimientos. Recordad los 
hermosos capítulos colocados a continuación del libro 
de Isaías: "Levántate, resplandece, Jerusalén, pues la luz 
del Eterno va a levantarse sobre ti". Recordemos 
también la imagen de Zacarías: "Día llegará en que diez 
hombres de todas las lenguas se acercarán a los pliegues 
de las vestiduras de un judío y le dirán: Condúcenos a 
Jerusalén porque es allí donde se realizan los verdaderos 
sacrificios, los únicos que agradan al Eterno". La luz 
emanará, pues, del pueblo judío y llenará el mundo 
entero. Una idea semejante nada tiene de etnográfica, es 
universal en el más alto grado y el pueblo que la 
proclama está llamado a un destino que sobrepasará en 
mucho los límites de una actuación nacional 
determinada. 


Hay que reconocer que La vida de Jesús de Renan 
que leí hace ya muchos años, considerada entonces 
peligrosa, hoy casi me parece una apología. Los nuevos 
datos, los nuevos estudios críticos, los nuevos enfoques 
de los grandes filólogos y teólogos han trasformado mi 
conocimiento del Jesús histórico, de la persona de Cristo 
y del cristianismo. No podemos negar, que es una obra 
histórico-crítica de un gran valor. Renan quiere someter 
la religión cristiana a un análisis imparcial, científico y 
objetivo y lo hace en ocasiones con detalles de 
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delicadeza y con respeto a la religión que le preocupa. 
Tampoco es Jesús una persona sin importancia, en 
ocasiones magnificado por panegiristas y en otras 
difuminado en mil caras no tanto por los estudiosos 
como por los fieles o creyentes generalmente mediocres 
en sus concepciones de Dios. Las páginas de su Vida de 
Jesús son, sin duda, las que fundamentan esencialmente 
la actitud crítica del famoso racionalista que sin duda se 
aparta de lo sobrenatural y sus consecuencias. Su 
descreimiento en este plano no le permite de ningún 
modo la burla, ni menos la ironía desdeñosa. Pocos 
libros hay tan agudamente críticos y, al mismo tiempo, 
tan fervorosos como esta Vida de Jesús. Esta fue mi 
impresión siempre al leer a Renan. 


Dice Renán”: “Rechazamos lo sobrenatural por 
la misma razón que nos hace rechazar la existencia de 
los centauros y los hipogrifos: esta razón es que nunca 
se ha visto ninguno. No es porque me haya sido 
previamente demostrado que los Evangelistas no 
merecen crédito por lo que rechazo los milagros que 
cuentan. Es porque cuentan milagros por lo que digo: 
«Los Evangelios son leyendas; pueden contener 


24 Vida de Jesús. ERNESTO RENAN (Historia de los orígenes 
del cristianismo, en ocho volúmenes publicados entre 1863 y 1883) 
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historia, pero ciertamente no todo en ellos es histórico.» 
Es. pues, imposible que el ortodoxo y el racionalista que 
niega lo sobrenatural puedan prestarse un gran auxilio 
en las mismas cuestiones. A los ojos de los teólogos, los 
Evangelios y los libros bíblicos en general son libros 
como no hay otros, libros más históricos que los mejores 
de historia, puesto que no encierran ningún error. Por el 
contrario, para el racionalista los Evangelios son textos 
a los que se trata de aplicar las reglas comunes de la 
crítica: los miramos como miran los arabistas el Corán 
y los hadith”, como miran los hinduistas los vedas y los 
libros búdicos. ¿Acaso los arabistas consideran el Corán 
infalible? ¿Acaso se les acusa de falsificar la historia 
cuando cuentan los orígenes del aislamiento de modo 
diferente a los teólogos musulmanes? ¿Acaso los 
hinduistas confunden el Lalitavistara (Vida legendaria 
de Buda) con una biografía? ¿Cómo alumbrarse 
recíprocamente partiendo de principios opuestos? Todas 
las reglas de la crítica documentos sometidos a examen 
no tienen más que un valor relativo, que tal documento 
puede equivocarse, que puede ser derogado por un 
documento mejor”. 


25 En la religión islámica, dicho o hecho de Mahoma de transmisión 
tradicional. RAE 
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“Persuadido de que todos los libros que el pasado 
nos ha legado son obra de hombres, el sabio profano no 
vacila en desmentir a los textos cuando los textos se 
contradicen, cuando enuncian cosas absurdas O 
formalmente refutadas por testimonios más autorizados. 
El ortodoxo, por el contrario, convencido de antemano 
de que no existe un error ni una contradicción en sus 
libros sagrados, se presta a los medios más violentos, a 
los expedientes más desesperados para sortear las 
dificultades. La exégesis ortodoxa es de tal forma un 
tejido de sutilezas; una sutileza puede ser verdadera 
aisladamente; pero mil sutilezas no pueden ser 
verdaderas a la vez. Si se encontrasen en Tácito o en 
Polibio errores tan caracterizados como los que Lucas 
comete a propósito de Quirinius y de Theudas, diríamos 
que Tácito y Polibio están equivocados. Es. pues, el 
ortodoxo quien incurre en una declaración de principio 
cuando reprocha al racionalista cambiar la historia al no 
seguir palabra por palabra los documentos que el 
ortodoxo tiene por sagrados. Porque una cosa esté 
escrita, no se deduce nunca que sea verdadera. Los 
milagros de Mahoma están escritos, del mismo modo 
que los milagros de Jesús, y algunas biografías árabes 
de Mahoma, como, por ejemplo, la de Ibn-Hischam, 
tiene un carácter más histórico que los Evangelios. 
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¿Acaso admitimos por ello los milagros de Mahoma? 
Seguimos a Ibn-Hischam con mayor o menor confianza 
mientras no tenemos razones para separarnos de él. Pero 
cuando nos cuenta cosas totalmente increíbles, no 
tenemos ninguna dificultad en abandonarle”. 


El relato que se desarrolla en la Vida de Jesús 
(1863) de Ernest Renan (1974) (Tréguier, 1823-París, 
1892) -según Ricardo Ledesma-? tiene como 
argumento principal la historia vital del fundador del 
cristianismo. Comienza con su nacimiento y termina 
con su muerte; mientras en el medio tiene lugar el 
combate del mismo en contra de sus enemigos -los 
fariseos y los saduceos. A la vista de esta trama o 
estructura narrativa, resulta patente su semejanza con la 
de relatos como la Odisea o la Chanson de Roland: me 
refiero a que en todos estos casos se narra la historia de 
un héroe que atraviesa una serie de aventuras y 
combates que culminan con su sacrificio y triunfo. Jean 
Gaulmier, autor del “Prefacio” de la edición de la Vida 
de Jesús de Gallimard de 1974 es quien con más claridad 
ha logrado percibir esta peculiaridad de la obra. Dicho 
crítico no sólo apreció su estructura “épica” sino que 
afirmó que ésta encarnaba “un resumen de la historia de 


26 Historia, narratividad y progreso en la vida de Jesús de 
Ernesto Renan. RICARDO LEDESMA 
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la humanidad”, es decir, que se trataba de una vasta 
“epopeya” que describía el progreso de la libertad en el 
mundo. 


Para Ricardo Ledesma el libro de la Vida de Jesús 
de Renan “invita a pensar que Renan compartió la 
tendencia común a los historiadores del siglo XIX de 
interpretar la realidad histórica a través de un principio 
mediante el cual los acontecimientos históricos 
aparecen unificados en una estructura narrativa y 
dirigidos hacia un significado final”. Llega a 
preguntarse Ledesma si es “un libro de historia o una 
novela orientalista” El tema de la vida de Jesús estaba 
por entonces en plena efervescencia y la discusión con 
los especialistas en la materia era infranqueable. De 
hecho, resulta difícil comprender la aparición de la Vida 
de Jesús sin tener en cuenta su debate con aquellos 
trabajos que, durante la primera mitad del siglo XIX, 
polemizaron sobre la existencia humana del “Hijo de 
Dios”. Fueron los filósofos idealistas alemanes quienes 
concentraron principalmente las críticas de Renan. 
Entre éstos conviene destacar los casos de Georg 
Wilhelm Friedrich Hegel, quien durante su juventud 
escribió una Vida de Jesús (1795), y de Bruno Bauer, 
autor de varios trabajos de exégesis de los Evangelios 
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en los cuales hizo diversos comentarios sobre la 
personalidad histórica de Cristo (Cfr. BAUER, 1840, 
1841). Con todo, si hubo un libro que captó la atención 
del joven filólogo francés fue, sin lugar a dudas, La vida 
de Jesús, examinada críticamente (1835) del teólogo 
hegeliano David Friedrich Strauss. Al análisis de esta 
obra dedicó abundantes páginas de su ensayo titulado 
Los historiadores críticos de Jesús (1849) (STRAUSS, 
1857, p. 132-215). En este escrito se observa de forma 
clara su intención de superar lo que el idealismo había 
afirmado sobre la figura de Jesús de Nazaret: esto es, 
que no era posible conocer al “Cristo histórico”. Su 
análisis de la obra de David Strauss, sumado a la 
discusión con los teólogos idealistas Daniel Schenkel y 
J. H. Scholten, condujo a Renan hacia el pensamiento de 
que era factible descubrir que había existido, en la 
realidad de la Palestina del siglo I, un individuo único 
llamado Jesús; a argumentar que los Evangelios no eran, 
como aseguraba Strauss, una serie de escritos teológicos 
a partir de los cuales sólo se podían trazar los rasgos de 
un “Cristo ideal” (RENAN, 1857, p. 158). 


Si la afirmación que Renan hizo en su ensayo en 
relación a que Jesús de Nazaret había sido un “individuo 
humano” despertó cierta incomodidad en el ambiente 
intelectual del Occidente decimonónico, la publicación 
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seis años más tarde de su Vida de Jesús desató un 
verdadero incendio. En 1863, la mayor parte de las 
capitales intelectuales del mundo atlántico se 
conmovieron con la lectura de un libro cuya audacia 
consistía en narrar la vida psíquica del “hombre” de 
“moral incuestionable” que había fundado una de las 
religiones de alcance más universal, el cristianismo. 
Este hecho aparece consignado en las páginas de La 
novela experimental (1880) de Émile Zola. Con la 
minuciosidad científica que lo caracterizó, este último 
describió los días en que la sociedad europea quedó 
dividida entre los “devotos” que maldecían a la Vida de 
Jesús y asustaban a los niños diciendo que los llevarían 
con M. Renan, el “Hijo de Satán”, y los 
“lIibrepensadores”, quienes rindieron tributo a la mente 
del “prometeico bretón”, al “campeón de la ciencia” que 
vencía a la religión y triunfaba sobre Dios con el “arma 
del siglo” 


También en los ámbitos de la filología y la 
historiografía profesionales, la Vida de Jesús tuvo una 
recepción controvertida. La mayor parte de los colegas 
de Renan encontró extremadamente débiles los 
planteamientos de su obra y desconfió de la probidad 
científica de un autor que, se decía, con su imaginación 
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y unos cuantos testimonios recolectados en Palestina, 
había pretendido completar los poco verificables datos 
deducibles de los Evangelios (ZOLA, 1893, p. 70 apud 
BIERER, 1953, p. 381). Marcellin Berthelot, por 
ejemplo, historiador de las ciencias y amigo entrañable 
de Renan, no se guardó de reprochar el carácter 
demasiado “fantasioso” de la Vida de Jesús; Hippolyte 
Taine, historiador de la literatura y allegado colega del 
historiador bretón, llegó incluso a negar el “carácter 
histórico” del primer volumen de la Historia de los 
orígenes del Cristianismo: “Él [Renan] se niega a 
escuchar, no ve otra cosa que su idea, dice que nosotros 
[Taine y Berthelot] no somos artistas; que un tratado 
puramente positivo no reproducirá la vida; que Jesús ha 
vivido y hace falta hacerlo vivir de nuevo”. Desde la 
perspectiva de Taine, Renan no había hecho otra cosa 
que construir “una novela en el lugar donde había una 
leyenda” (TAINE, 1903-1907, p. 244 apud ALBALAT, 
1933, p. 107-108). 


No obstante, las opiniones negativas de sus 
detractores, conviene señalar que la Vida de Jesús fue 
de inmediato traducida a trece lenguas distintas, 
vendiendo más de sesenta mil copias en tan sólo cinco 
meses. El primer volumen de la Historia de los orígenes 
del cristianismo fue de hecho el libro más vendido en 
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Francia durante todo el siglo XIX -tuvo trece ediciones- 
ubicándose en este rubro sólo detrás de la Biblia (Cfr. 
HARTOG, 2017, p. 12). Esta popularidad tiene algo que 
ver, sin lugar a dudas, con lo polémico del tema tratado 
por el libro -la vida y obra del “hombre” llamado Jesús 
de Nazaret. Sin embargo, podría aventurarse que los 
comentarios “negativos” de sus detractores -esto es, que 
se trataba de una “novela”- también contribuyeron a 
incrementar su más que considerable recepción. Sucede 
que, desde su misma publicación y hasta el día de hoy, 
este texto fue leído y releído, precisamente a la manera 
como lo hicieran Taine y Berthelot: no como un libro de 
historia sino como una novela. En su gran mayoría, los 
lectores y críticos de Renan -desde Saint-Beuve, 
Ferdinand Brunetiére y Léon Daudet, hasta Maurice 
Barrés, Henriette Psichari, M. Parodi, Henri Peyre, D. 
G. Charlton y Harold W. Wardman- han coincidido en 
que “su Jesús y los demás es una novela... Él [Renan] 
seguía sus sueños como uno persigue a las nubes” 


Ahora, si bien, ciertas características discursivas 
de la Vida de Jesús podrían encaminar al lector a 
concebirla como “una novela orientalista de 
incomparable seducción” -tal y como afirman los 
críticos mencionados-, habrá que reconocer, como lo 
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han hecho Antoine Albalat (1933), Edmund Wilson 
(1953) y François Hartog (2017), que en la escritura de 
dicho texto Renan puso en juego las herramientas 
teórico-metodológicas más depuradas de la 
historiografía de su época. Estas herramientas incluían a 
los métodos de crítica filológica de las fuentes que 
hacían alguna referencia, o bien a la existencia de Jesús 
de Nazaret -los Evangelios-, o a su entorno material, 
social y mental -el Talmud, las obras de Hillel, Filón de 
Alejandría y Flavio Josefo-, pero también a una serie de 
procedimientos hermenéuticos indispensables para la 
intelección y concatenación significativa de los hechos 
históricos “extraídos” de tales fuentes. Un ejemplo 
tomado de la obra bastará para dar cuenta del conjunto 
del proceso crítico-hermenéutico: 


Como puede deducirse de las frases de este 
extracto, Renan no toma acríticamente los datos que 
encuentra en las principales fuentes de su historia -los 
Evangelios sinópticos-, sino que, una vez fijada la 
autenticidad y la fecha de escritura de estos últimos, 
interpreta el significado de los datos que refieren 
remitiendo al lector a múltiples fuentes que permiten 
situarlos en un contexto más amplio. Por ejemplo, para 
comprender el hecho de que Jesús tuviera ideas 
apocalípticas, o que concibiera la idea de que el fin del 


124 


Templos sin Dios. En torno al judaísmo y cristianismo.x + 
Manuel de León de la Vega 


mundo iba a ser anunciado por una serie de cataclismos 
-datos que el autor reconoce como aludiendo en parte al 
contexto catastrófico del sitio de Jerusalén del año 70 de 
la era común- le es indispensable ubicar al personaje en 
un entorno judío donde las ideas apocalípticas estaban 
en boga, cosa que evidencian textos muy populares en 
la época de Jesús como el Apocalipsis de Enoc, el 
Apocalipsis de Baruch, el libro de Daniel, entre otros. 


Este tipo de procedimiento crítico-hermenéutico 
evidentemente no corresponde al tipo de discurso que se 
encuentra en una novela realista decimonónica. 
Corresponde, por el contrario, a la historiografía que se 
escribía a mediados del siglo XIX, sobre todo a aquélla 
que se producía en las universidades e institutos del otro 
lado del Rhin. En términos teórico-metodológicos, la 
manera de hacer historia de Renan tiene mucho en 
común con la de los principales exponentes de la 
llamada “Escuela histórica alemana”, integrada, entre 
otros, por Wilhelm von Humboldt, Leopold von Ranke 
y Theodor Mommsen. Estos últimos sostuvieron que la 
escritura de la historia pasaba por esos dos momentos 
que se advierten en el extracto citado de la Vida de 
Jesús: una fase crítica y otra “intuitiva”, “imaginativa” 
o hermenéutica (VÁZQUEZ GARCÍA, 1989). Para 
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citar el caso más famoso, Wilhelm von Humboldt, en su 
conocido texto sobre “La tarea del historiador” (escrito 
en 1821) (HUMBOLDT, 1980, p. 95-108), sostuvo 
explícitamente que, para realizar su labor, un historiador 
debía, en primer lugar, abocarse a la investigación 
“exacta, imparcial y crítica de lo sucedido” a través de 
la crítica documental, para después, ayudado por su 
“Imaginación”, es decir, por su “capacidad conectiva”, 
vislumbrar los vínculos entre lo sucedido y configurar 
los hechos como coherencias formales unitarias y 
significativas. Algo muy semejante propusieron Ranke, 
en su manuscrito sobre la “Idea de la Historia Universal” 
(escrito en 1830) (RANKE, 1980, p. 131-145), y 
Mommsen en el quinto volumen (“El mundo de los 
césares”) de su Historia de Roma (1885) (MOMMSEN, 
1945, p. 5). 


A la luz de estos argumentos, es decir, 
reconociendo que Renan escribió su Vida de Jesús bajo 
los mismos parámetros teórico-metodológicos que los 
más importantes historiadores de su época, ¿cabría 
entonces desechar por completo la interpretación de 
Taine, Berthelot, Barrés y compañía de que se trata de 
un texto perteneciente al ámbito de la ficción y no al de 
la historiografía? Desde mi punto de vista, -dice Ricardo 
Ledesma Alonso- sería un grave error dejar de lado el 
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parecer de tantos críticos, cuando lo que más convendría 
sería profundizar el tema. En este artículo me propongo, 
pues, considerar la hipótesis de que, siendo un libro de 
historia propiamente dicho, la Vida de Jesús posee un 
elemento “ficcional”. Ese elemento no lo reduciré, sin 
embargo, a la cuestión de las técnicas narrativas y el 
lenguaje figurativo empleados por Renan. Mi 
argumento principal es que dicho elemento encarna más 
bien en la concepción renaniana de la realidad histórica 
como una narración con un principio, un medio y un 
final determinados -como una trama. En su “Prefacio” a 
la edición de Gallimard de la Vida de Jesús, Jean 
Gaulmier anunció esta hipótesis, si bien no la desarrolló 
ni la contextualizó en el marco de las filosofías de la 
historia decimonónicas. En atención a la invitación del 
erudito orientalista, este artículo pretende leer la Vida de 
Jesús precisamente como “un drama que simboliza a la 
condición humana”, como una vasta “epopeya” que 
describe el progreso de la libertad en el mundo 
(GAULMIER, 1974, p. 31-32). Por lo tanto, lo que se 
pretende es examinar la estructura narrativa de la idea 
renaniana de la historia universal y enmarcarla en un 
horizonte de enunciación dominando por la llamada “fe 
en el progreso”. 
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Es posible que los grandes especialistas y sus 
grandes obras sobre la realidad histórica de la Vida de 
Jesús de Renan crean en la fabulación y ficción y no en 
que el libro esté bien escrito. Si se quiere decir en forma 
épica o novelada creo que ese debería ser un mérito y no 
un defecto. Si nos fijamos bien no hay un dato o una 
frase que no esté respaldada con todo un aparato de 
notas al pie, lo cual siempre es un agobio para el que 
escribe, teniendo que abalar con datos cuestiones, -la 
mayoría de las veces- con infinitas ramificaciones 
históricas y hermenéuticas. La impresión de la lectura 
de Renan que tuve hace unos años es la misma que tengo 
hoy, aunque el terreno en el campo de la filología y de 
la historia tenga grandes campos roturados según expuse 
en mi libro “El Dios de los hombres. La divinidad en la 
religión cristiana”. Entonces posiblemente no me fijase 
en la idea fuerza en torno al judaísmo que Renan hace 
girar su Vida de Jesús y es que el judaísmo tiene una 
importancia decisiva para distinguir este primer 
cristianismo del dogmático de los primeros concilios. 
“En ese contexto, una importante corriente dentro de los 
autores judíos se ha concentrado en la tarea de estudiar 
la persona del hombre-Jesús, para rescatarlo como una 
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personalidad dentro del judaísmo, un maestro destacado 
dentro de la galería de los grandes maestros de Israel”. 


27 Jesús según algunos autores judíos. LUIS HERIBERTO 
RIVAS; La Judaización del Cristianismo y la Ruina de la Civilización 
tomo 3, FEDERICO RIVANERA CARLES 
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3.JUDAÍSMO Y CRISTIANISMO 


3.1. Autores judios sobre Jesús. 


Como un caracol con sus antenas alerta ante la 
amenaza, el judío ha llevado la casa del texto a sus 
espaldas. ¿Qué otro domicilio le ha sido permitido? 


GEORGE STEINER, “El texto, tierra de 
nuestro hogar”, 1991 


“La vela de Dios es el alma del hombre que 
revela todos los ámbitos de las entrañas”. (Otra 
traducción; “Lámpara de Jehová es el espíritu del 
hombre, La cual escudriña lo más profundo del 
corazón”) Proverbios 20:27. 


131 


Judaismo y cristianismo 


André Paul 


Desde el campo católico ya desde 1983 se dijo 
que “La religión judía es evidentemente la primera que 
hay que estudiar para comprender la personalidad de 
Jesús. Los evangelios lo muestran profundamente 
arraigado en su tierra y en la tradición de su pueblo” Sin 
embargo, en la práctica se hablaba de Jesús como si no 
hubiese sido judío. Aún hoy determinados especialistas 
del cristianismo primitivo mantienen que existió una 
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ruptura entre Jesús y el judaísmo”.En este ensayo, 
intenta mostrar cómo la comunidad, la iglesia cristiana, 
nació de Qumrán, gracias a la iniciativa de Juan Bautista 
asumido por Jesús de Nazaret, rompiendo con la 
Sociedad Religiosa Judía. El inicio de esta ruptura sería 
en atribuir a Juan el Bautista, cómplice e independiente 
de la comunidad esenia de la que se separó, tal vez 
excomulgado, para inaugurar una sociedad renovada. El 
Jesús galileo habría tomado la antorcha y consumado la 
ruptura. Aquí ANDRE PAUL, quién se ha esforzado por 
seguir siendo historiador y cede el paso al novelista 
presentándonos como un Jesús innovador, 
"deconstruyendo un sistema cerrado" (p. 162), 
"transfigurando el Templo en el reino de los cielos” (p. 
165), sentando las bases de una nueva "asamblea". 


Es bien cierto que durante muchos siglos la 
consideración del hombre Jesús no había atraído la 
atención de los estudiosos, y la cristología se centró casi 
exclusivamente sobre los problemas emergentes de la 
consideración de su divinidad. Aquí los judíos no podían 
entrar, pues se entendía que Dios era uno y Jesús un 
hombre. La teología actual comenzó a interesarse por el 


2 Jesucristo, la ruptura. Ensayo sobre el nacimiento del 
cristianismo. ANDRE PAUL 
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Jesús terrestre, y con ello se hizo ineludible tener en 
cuenta que Jesús era judío. Se trató de rehabilitar su 
figura, considerándolo no sólo como judío, como uno de 
los suyos, sino sobre todo como parte del patrimonio 
cultural y religioso de Israel, como uno de los grandes 
maestros de Israel. Se despejó entonces un campo en el 
que judíos y cristianos podían dialogar. Habían quedado 
atrás siglos de malos entendidos, polémicas y agresiones 
de una y otra parte. 


Leo Baeck 


Respondiendo a la obra de A. von Harnack, el rabino y 
teólogo LEO BAECK (1873-1956) publicó en 1905 un 
libro con el mismo título: Das Wesen des Judentums, (La 
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esencia del judaísmo) en el que esta religión se describe 
como el perfecto equilibrio entre la experiencia de Dios 
—el aspecto místico- y la fidelidad al mandamiento —el 
aspecto ético-. En cambio, presenta al cristianismo —o 
sea, en concreto, el protestantismo liberal, de raíces 
racionalistas, contra el que Beck polemizaba- como 
inferior al judaísmo, porque destruye la trascendencia de 
lo divino y renuncia al aspecto ético: 


“En el cristianismo el sentido del misterio se 
vuelve visible y tangible a través del sacramento. En el 
judaísmo la idea del misterio encierra una significación 
distinta: permanece en la esfera de lo ideal, y significa 
lo incognoscible que pertenece a Dios y no al hombre, 
lo incognoscible, a lo que el hombre sólo puede 
acercarse a través de sus sentimientos. Velado en una 
oscura lejanía que ninguna mirada mortal puede 
penetrar, el ser de Dios sólo puede ser captado por el 
hombre a través de la conducta piadosa y la meditación 
silenciosa. Los mandamientos describen la función del 
hombre: hacer el bien, tal es el comienzo de la 
sabiduría”. (Baeck, 1964, p. 17). 


Baeck llegó a mostrar una imagen de Jesús 
despojada de lo que NO pertenecía a la auténtica 
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tradición judía. Lo reconoció como expresión del 
auténtico judaísmo: 


“Un hombre que es judío en cada rasgo y detalle 
de su carácter, que manifiesta en cada gesto lo que es 
puro y bueno en el judaísmo. Este hombre pudo haber 
llegado a ser así sólo en el ámbito del judaísmo; y sólo 
en este ámbito, también, él podía haber hallado 
discípulos y seguidores suyos como fueron ellos. Sólo 
aquí, en esta esfera judía, en esta atmósfera judía de 
confianza y anhelos, este hombre podía vivir su vida y 
encontrar su muerte. Un judío entre judíos. La historia y 
la reflexión judías no pueden pasarlo por alto ni 
ignorarlo”. (Baeck, 1960, p. 101). En el libro de la 
esencia del judaísmo podríamos considerarlo, desde mi 
punto de vista, como un elocuente libro de sermones 
varios donde Dios se cita 1600 veces aproximadamente, 
Jesús una vez y citas de sus palabras 22 veces. Dentro 
del contexto general refleja bien lo que dice el título “La 
esencia del judaísmo” donde sabe exponer los puntos 
fuertes de su universalidad, el monoteísmo y las 
tradiciones, entre otras cosas. 


Sobre todo, Leo Baeck fue un rabino reformista 
alemán que ejerció de presidente de la Reichsvertretung 
der Juden in Deutschland (Representación en el Reich 
de los judíos alemanes) desde su creación en septiembre 
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de 1933 hasta su disolución en 1942. Después de la 
liberación de Theresienstadt, emigró al Reino Unido 
donde murió en 1956. Estos cargos, combinados con su 
reputación académica, su juicio e integridad, lo 
convirtieron en la elección más evidente para encabezar 
el nuevo Reichsvertretung (Representación en el Reich) 
a partir de septiembre de 1933. En 1942, lo recluyeron 
junto con otros judíos alemanes en el campo-gueto de 
Theresienstadt (Terezín), donde desempeñó las 
funciones de maestro, rabino y consolador, “un hombre 
íntegro, caminando en medio del mal absoluto”. 
Después de su liberación, Baeck evitó los asesinatos que 
los guardias del campo querían perpetrar por venganza 
y se aseguró de la salud y el bienestar de los enfermos 
antes de aceptar su traslado a Inglaterra. Falleció en 
Londres en 1956. Es difícil saber con certeza la 
motivación de Baeck para permanecer en Alemania y 
aceptar la deportación como lo hizo, pero sus escritos y 
anécdotas nos dan una idea. Durante el periodo que 
abarca de 1933 a 1942, fue arrestado en al menos cinco 
ocasiones. El primer arresto fue en 1935, cuando 
escribió una oración para los servicios del Kol Nidre 
(que son el comienzo de las celebraciones del Yom 
Kipur, el día más sagrado del año judío), resumiendo no 
solo su comprensión de las circunstancias del judaísmo 
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alemán, sino también una respuesta a esa difícil 
situación, una respuesta que Baeck tomó como modelo 
a lo largo de la era nazi: 


Nuestra historia es la historia de la grandeza del 
alma humana y la dignidad de la vida humana. En este 
día de tristeza y dolor, rodeado de infamia y vergüenza, 
volveremos nuestra mirada a los días de antaño. De 
generación en generación, Dios ha redimido a nuestros 
padres y nos redimirá en los días venideros. Inclinamos 
nuestros rostros ante Dios y permanecemos rectos y 
erguidos ante el hombre. Conocemos nuestro camino y 
vemos el camino hacia nuestro objetivo”. 


22 ¿Quién fue el rabino Leo Baeck y por qué se negó a salvarse? 
UNESCO 
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Joseph Klausner 


JOSEPH KLAUSNER*” historiador judío de 
origen lituano tiene en su libro sobre Jesús de Nazaret 
tiene una visión distinta del Jesús judío. Dice: “Como 
resultado de nuestro examen de las fuentes no cristianas, 
y de las sentencias y detalles que se encuentran en los 
Evangelios no canónicos y en los escritos de los 
Primeros Padres, nos vemos obligados a concluir que, 
como fuente principal para el conocimiento de la vida y 


30 Jesús de Nazaret su vida, su época, sus enseñanzas. JOSEPH 
KLAUSNER 
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las enseñanzas de Jesús, debemos contar sólo con los 
Evangelios canónicos. Pero de inmediato enfrentamos 
el problema siguiente: el objetivo de los Evangelios no 
era referir "la historia" en el sentido que nosotros damos 
a la expresión, sino proclamar, difundir y confirmar la 
nueva fe. ¿Cómo, entonces, podemos considerarlos 
fuentes históricas adecuadas para la biografía científica? 
Y, además, ¿estaba dentro de las posibilidades de los 
autores de los Evangelios describir los acontecimientos 
de la vida de Jesús en los términos de una existencia 
humana histórica ordinaria? Los intentos para resolver 
este problema fundamental han proporcionado un 
poderoso ímpetu, tanto a la crítica de los Evangelios 
como al estudio de la vida de Jesús —dos temas tan 
interrelacionados que resultan inseparables—. Aunque 
ello nos obligue a dedicarles un capítulo de extensión 
excepcional, debemos tratar ambas materias 
conjuntamente”. Con esto concluye que en Jesús su 
doctrina y proceder se entienden, únicamente, desde el 
contexto judío y fariseo en el que él vivió. Afirma 
enfáticamente que en las enseñanzas de Jesús no se 
encuentran indicios de influencias extranjeras: 


“Jesús de Nazaret fue un producto de Palestina 
exclusivamente, un producto del judaísmo no afectado 
por ninguna mezcla extranjera. Había muchos gentiles 
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en Galilea, pero Jesús no fue de ningún modo influido 
por ellos. En sus días, Galilea era la fortaleza del más 
entusiasta patriotismo judío. Jesús habló arameo y no 
hay ningún indicio de que supiera griego; ninguno de 
sus dichos presenta una señal clara de influencia literaria 
griega. Sin ninguna excepción, es posible explicarlo por 
el judaísmo escritural y farisaico de su tiempo 
(Klausner, 1971, p. 364). 


Klausner (1971) señala dos errores de Jesús: 
haber creído en la inminencia del Reino y en haberse 
presentado como el Mesías. Para este autor, Jesús estaba 
convencido de que era el Mesías y se presentó como tal: 


Desde el día en que fue bautizado por Juan, Jesús 
se consideró el Mesías, y como tal estaba más cerca de 
Dios que cualquier otro ser humano. Por una parte, 
como Mesías era «el Hijo del Hombre que vendría en 
las nubes del cielo», cerca del «Anciano de días», de 
modo que estaba literalmente cerca de la Divinidad. Por 
otro lado, era de él, del Mesías, de quien decía el Salmo: 
«Tú eres mi hijo, yo te engendré hoy» (p. 378). 
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Claude G. Montefiore 


CLAUDE G. MONTEFIORE’! (1858-1938) el teólogo 
judío de origen inglés tiene un ensayo sobre el judaísmo 
y otro sobre Pablo de Tarso. Montefiore no se detiene a 
polemizar sobre el valor histórico de las palabras, y los 
hechos, que los autores de los evangelios atribuyen a 
Jesús. Él admite que las palabras puestas en boca de 
Jesús constituyen una fuente para conocer su persona y 
su vida. Jesús puede ser considerado un profeta que 


31 "El judaísmo y san Pablo: dos ensayos”. CLAUDE G; 
MONTEFIORE 
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anunció la inminente irrupción del reino escatológico de 
Dios, y se vio a sí mismo como el Mesías (Montefiore, 
1910, p. 16). Este autor se pregunta qué clase de 
judaísmo era el de Pablo. Se cree que Pablo vivió 
alrededor del año 30 o 50 d. C. de hecho, en ningún caso 
era un mediano u ordinario judío: incluso antes de su 
conversión era un genio, y no una mediana u ordinaria 
personalidad. Aun así, podríamos suponer, incluso que 
su religión tenía algo peculiar, distintivo y personal al 
respecto. Sin embargo, una descripción completa e 
imparcial del judaísmo rabínico del año 30 sería, en gran 
medida, una descripción de la religión de Pablo. Pero 
ahora surge una gran y crucial dificultad: ¿Puede el 
judaísmo rabínico de 30 o se puede describir 
adecuadamente el año 30 d. C. con suficiente material 
para hacerlo? Esto es dudoso. La gran mayoría de la 
literatura de los estudiosos rabínicos es mucho más 
tardía. Otros materiales de literatura judía datan de 
alrededor del año 100 d. C. Después de estudiar el 
fariseísmo de la época de Jesús, Montefiore adopta una 
posición, contraria a la de Klausner. Sostiene que los 
ataques de Jesús a los fariseos no responden a la historia 
y deben ser atribuidos al antijudaísmo de la época de la 
redacción de los evangélicos. Del mismo modo las 
expresiones de Jesús reconociéndose igual al Padre y 
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poseedor de poderes divinos son añadidos de la iglesia 
posterior. Jesús actúa como los profetas atacando los 
preceptos rituales como lo hacían los profetas al servicio 
de Dios moralizando e interiorizando las ideas humanas. 
“En un sentido religioso, sólo el ser humano puede ser 
puro o impuro, y nada más. Sólo el hombre se puede 
hacer puro o impuro a sí mismo (Montefiore, 1968, 
p.131). 


¿En qué se diferenciaba Jesús de los rabinos? 
¿Cuál era su originalidad? Dice Montefiore: 


“Es verdad que Jesús fue llamado “profeta” en 
especial porque, como hemos visto, él anunció con 
firmeza de convicción, con inspiración y por lo tanto 
con seguridad la inminencia del juicio y del reino. En 
esto, también, él se asemeja a los antiguos profetas, y se 
puede decir que combinó aspectos de Amós y del 
Segundo Isaías. Anunció la condena para el que no se 
arrepiente y para el pecador; confortó al arrepentido y al 
necesitado; al afligido y al pobre; al humilde y al que 
pide. Y en el más original sentido de la palabra, si no tan 
original como el otro, él era diferente de sus rabinos 
contemporáneos. La combinación era por lo menos 
nueva: Jesús era a la vez maestro, pastor y profeta. Y en 
esta combinación reside algo de su originalidad (p. 131) 
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Robert Eisler 


En los años 1929-1930 apareció la obra en dos 
volúmenes del historiador austríaco de origen judío 
Robert Eisler (1882-1949), que llevaba como título, en 
griego: Jesús, el rey que no reinó; y, más tarde, El 
Mesías Jesús y Juan Bautista. En estas obras, volvió a 
colocarse en la línea de los investigadores anteriores que 
no aceptaban los datos de los evangelios y se esforzó por 
hallar al auténtico Jesús de la historia. Pero, se apartó de 
los autores judíos que habían escrito sobre Jesús hasta 
esa fecha cuando presentó a Jesús como un Mesías con 
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aspiraciones políticas, relacionado con el movimiento 
judío de los zelotas, que pretendían implantar el reino de 
Dios recurriendo a la lucha armada. En un primer 
momento Jesús había adoptado una postura contraria a 
la violencia, pero finalmente optó por tomar el templo 
por la fuerza, y por esta causa fue ejecutado. Como es 
obvio, este autor no fundamenta su hipótesis en los 
evangelios, sino que toma como fuente de información 
un texto de La guerra de los judíos, de Flavio Josefo, no 
en su edición original griega, sino en una versión eslava 
que habría sido hecha desde un original arameo. 


Joel Carmichael 
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Pero esta hipótesis fue desestimada por los 
investigadores, aunque siempre revivida por estudiosos 
como el judío americano JOEL CARMICHAEL (1915- 
2006) en “La muerte de Jesús” o el sacerdote anglicano 
S.G.F. BRANDON. La tesis principal de Robert Eisler 
es una interpretación alternativa de la figura de Jesús 
desde una perspectiva histórica y cultural. Eisler 
argumenta que Jesús no fue un líder político o un rey 
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terrenal, sino más bien un maestro dentro del judaísmo 
que enseñó principios éticos y espirituales. Su enfoque 
se aleja de la idea tradicional de un Mesías guerrero y 
busca comprender a Jesús en el contexto de su tiempo y 
cultura. Jesús no sería un líder político o un rey terrenal: 


Eisler examina los evangelios desde una 
perspectiva crítica y busca interpretar los relatos sobre 
Jesús de manera más simbólica y espiritual que literal. 
Argumenta que los evangelios no deben tomarse como 
una narración histórica precisa, sino como expresiones 
de fe y enseñanzas espirituales. Eisler considera el 
contexto en el que vivió Jesús. Examina la situación 
política, social y religiosa en Judea durante el siglo I 
d.C. y sugiere que Jesús no buscaba un reino terrenal, 
sino un reino espiritual. Eisler compara a Jesús con otros 
líderes religiosos y profetas judíos de la época. 
Argumenta que Jesús compartía similitudes con figuras 
como Juan el Bautista y los profetas del Antiguo 
Testamento, en lugar de ser un líder político o militar. 
Eisler destaca los aspectos éticos y espirituales del 
mensaje de Jesús. Considera que su enseñanza se 
centraba en el amor, la compasión y la relación con 
Dios, más que en la conquista política. En resumen, 
Eisler propone una visión alternativa de Jesús como un 
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maestro espiritual y ético, en contraposición a la imagen 
tradicional de un Mesías guerrero o un rey terrenal. 


Edmond Flegenheimer 


El novelista judío EDMOND FLEGENHEIMER 
(conocido como Edmond Fleg) (1874-1963), en su libro 
Jesús relatado por el judío errante, presenta una 
atractiva figura de Jesús. Pero lo hace mostrándolo 
como un Maestro empeñado en lograr la unidad de los 
seres humanos, y con una misión reducida a anunciar e 


149 


Judaismo y cristianismo 


implantar el reino de paz en este mundo. Es 
sorprendente la forma en que narra la subida de Jesús al 
Calvario: 


«¡Blasfemo...! ¡Hechicero...! ¡Falso Mesías!» 
Silbidos y gritos desde todas las terrazas, desde todos 
los techos [...] Y los niños, de los que él había dicho 
«Dejen que los niños vengan a mí», ¡los niños iban hacia 
él! ¡Y los niños pequeños le arrojaban piedras! ¡Y él las 
aceptaba! ¡Por la salvación del mundo! ¡Por la paz del 
mundo! ¡Mira, Jerusalén, estas tinieblas que chocan 
contra estas otras tinieblas! La Iglesia contra la 
Mezquita, La Mezquita contra la Iglesia, La Iglesia y la 
Mezquita contra la Sinagoga ¡Y en la Sinagoga los 
Asquenazi contra los Sefaradíes! ¡En la Mezquita los 
Hachemitas contra los Wahabitas! ¡En la Iglesia los 
Latinos contra los Ortodoxos, los Armenios contra los 
Coptos, los Luteranos contra los Calvinistas, los 
Anglicanos contra los Presbiterianos! ¡Y a su alrededor, 
sobre todos los continentes, fábricas de cañones, de 
fusiles, de torpedos! ¡Fábricas de microbios, de gases 
tóxicos! Por todo esto él subía al Calvario ¡Por esta 
salvación del mundo! ¡Por esta paz del mundo! (Fleg, 
1933, p. 295). 


Después de la muerte de Jesús, el personaje de la 
novela recibe el testimonio de los discípulos que 
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afirman haber visto a Jesús resucitado. Él mismo no lo 
ve, pero percibe su presencia que lo impulsa a seguir 
anunciando el reino. En esta novela, el judío errante, de 
la leyenda medieval antijudía, no es otro que un 
paralítico curado por Jesús, que sigue al Maestro. No es 
el maldito de la leyenda, sino que encarna a Israel, que 
tiene la misión divina de llevar a la humanidad el 
mensaje de paz y unidad. 


Sholem Asch 
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El escritor judío polaco Szulim Asz, más 
conocido por su pseudónimo SHOLEM ASCH (1880- 
1957), publicó varias novelas históricas en Yddish sobre 
los héroes de la Biblia. En 1961 apareció el libro Sobre 
el juicio de Jesús, del historiador judío PAUL WINTER 
(1904-1969), nacido en Moravia, partiendo del estudio 
de las prácticas legales en uso en la época investigó el 
proceso y la condena de Jesús. En esta obra desligó a la 
comunidad judía de la culpabilidad en la pasión y 
muerte de Jesús. Se propuso mostrar la inconsistencia 
de la acusación de «deicidas» que, durante siglos, se 
seguía repitiendo para justificar las agresiones de 
cristianos contra judíos. La biografía oficial de Winter 
dice que era judío de nacimiento y de formación 
religiosa, pasó a la clandestinidad en 1939, después de 
que el Tercer Reich se anexionase Checoslovaquia, y 
logró huir. Desde finales de 1947 vivió en Londres, y 
acabó optando por la ciudadanía británica. Winter, 
especialista en derecho comparado, adquirió pronto un 
gran dominio en los temas de la filología bíblica y la 
crítica formal, y sus polémicos artículos sobre el Cuarto 
Evangelio y los Relatos del Nacimiento Lucasianos, 
publicados en revistas especializadas de Europa y 
América, le situaron pronto en la primera fila de la 
erudición neotestamentaria. Es una tragedia que Winter 
tuviera que esperar tanto a que se reconocieran sus 
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méritos y que viviese hasta el fin en una situación que 
bordeaba la miseria. La biografía espiritual de Winter 
podíamos decir que es un poema que reproduzco: 


MI DIOS CAMBIANTE 


Tú eras otro, oh Dios mío, cuando excavaba 
cuevas Y hacía sobria acampada entre rocas mojadas. 


¡Qué feroz eras tú, oh mi huésped desnudo! Más 
temblaba al ver tu rostro yo que luchando con osos. Mas 
me empujabas siempre, me movías a la lucha y tú 
escapabas luego, ya no estabas allí. 


Y reías sonoro y lejano, y huías. Y en ardiente 
oración Yo me quedaba solo, con un silencio quedo 
sobre mí. 


Crecí, viví contento, devoto entre mi gente. Y te 
acercaste Tú con melosa impostura, te hiciste otro a la 
vera de las piedras redondas que agrupé yo para formar 
mi hogar. 


Y te instalaste, sí, invitado feliz. Bendecías mis 
comidas, a un niño enfermo visitaste, sabías de mi 
aflicción. Enseñabas y aprendí yo animoso de ti. 
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El amigo del fuego eras tú, el guardián de la casa, 
el panadero de su pan. Y pasaron los años. Y conocí tus 
rasgos. Y siempre supe: él está siempre aquí a mi lado. 


Y envejeciste. Y vi... y vi... y vi que eras mentira. 
Y te ausentaste entonces... pero volviste luego. 


Y caíste sobre mí, como antaño, con un golpe 
terrible reconocí en seguida el rostro llameante. Y 
aunque me debatiese, llorase, te llamase y gimiese, sólo 
una vez me acometiste; y yo no logré asirte. No pude 
asirte, no. Mi cabeza cayó pesadamente y golpeó en el 
suelo, el tiempo gemía a mi alrededor como una bestia 
abandonada. 


Grande y alto, reías; te cernías sobre mí. 
Yo yacía solo, con un silencio quedo sobre mí. 


Y, sin embargo, vuelves. Otra vez te combato, oh 
enemigo eterno, Dios mío (¡oh gozo tan ajeno al 
sosiego!) Si, pecho con pecho y uno solo el aliento, 
pudiésemos yacer, si tú te hicieses pequeño como yo y 
yo me hiciese al fin tan grande como Tú. 


Eres otro, oh Dios mío, no eres aquel que me hizo 
temblar antaño. Penetraste en mi día y me hiciste rico y 
me hiciste feliz. Tú, al que vi en tan cambiantes formas, 
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me rodeas por doquier, eres tú y yo; ya unidos, en fiero 
resplandor. 


Samuel Sandmel 


AVA 


El Rabino americano SAMUEL SANDMEL 
(1911-1979), profesor de Biblia y literatura helenística 


155 


Judaismo y cristianismo 


en el Hebrew Union College, en Cincinnati, que en 
varios de sus escritos se ocupó del tema del cristianismo 
en su relación con el judaísmo, publicó una obra referida 
principalmente a la forma en que Jesús es visto por los 
judíos: Nosotros los judíos y Jesús. 


Este libro no trata sobre el Jesús histórico pues su 
autor Sandmel creía que es imposible recuperar al Jesús 
de la historia porque los relatos evangélicos oscurecen, 
en lugar de revelar, al Jesús histórico con capas de 
leyenda y teología. El libro trata sobre lo que los judíos 
han pensado y escrito sobre Jesús a lo largo de la historia 
y cómo los judíos contemporáneos, informados por los 
estudiosos bíblicos más críticos podrían pensar en Jesús 
hoy. Sin embargo, el pensamiento judío sobre Jesús es 
muy variado, aunque los judíos del mundo viven como 
minoría en sociedades donde predomina el cristianismo. 
En la historia judía esto ha significado encontrar 
maneras de responder a los cristianos como ¿por qué los 
judíos no aceptaban a Jesús el judío como el Mesías 
profetizado en las escrituras judías? La naturaleza de las 
respuestas que los judíos han dado a esta pregunta varía 
mucho e influyen tanto por el clima intelectual de la 
época como por la posición de los judíos dentro de la 
sociedad en general. Las opiniones sobre Jesús 
proporcionan una perspectiva valiosa sobre cómo 
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piensan los judíos sobre sí mismos, su religión y su 
relación con el mundo más amplio. En este libro, 
Samuel Sandmel rastrea la historia de cómo los judíos 
han descrito a Jesús y lo que puede ser aprendido de la 
erudición contemporánea, y concluye con algunas 
sugerencias para los judíos sobre cómo podrían ver el 
cristianismo a la luz de lo aprendido a lo largo de los 
siglos. 


Samuel Sandmel, que nació en Dayton, Ohio, en 
1911, fue hijo de inmigrantes judíos de Europa del Este; 
su padre escapó de la Rusia zarista y de los pogromos 
(masacre de judíos) de principios del siglo XX. Sandmel 
creció en St. Louis y se graduó en la Universidad de 
Missouri donde estudió filología. Entró en la Unión 
Hebrea College en Cincinnati en 1932 y fue ordenado 
rabino en 1937. Después de un breve período como 
rabino congregacional, se convirtió en el director de las 
Fundaciones B'nai B'rith Hillel de la Universidad de 
Carolina del Norte y la Universidad de Duke. Allí 
conoció y se casó con, Frances Langsdorf Fox. En 1942, 
dejó Hillel para convertirse en capellán de la Marina en 
Segunda Guerra Mundial. Después de la guerra dirigió 
el periódico Hillel. Profesor de Religión en la 
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Universidad de Chicago. Poco después de mudarse a 
Chicago, enfermó y murió el 4 de noviembre de 1979. 


Durante su carrera, mi padre escribió numerosos 
libros y artículos. Su erudición e igualmente, si no más 
importante, su capacidad para hablar honestamente y sin 
rencor lo ayudó a convertirse en un pionero reconocido 
internacionalmente en diálogo interreligioso. Krister 
Stendahl, un erudito protestante, ex decano de Harvard 
Divinity School, obispo de Estocolmo, Suecia, y un 
pionero del diálogo judeo-cristiano, escribió sobre él: 
"Samuel Sandmel fue un regalo de Dios tanto para 
judíos como para cristianos. Fue dado al mundo para 
ayudar a cambiar el clima e incluso la agenda de 
conversaciones judeo-cristianas”. El diálogo judeo- 
cristiano se concentra en señalar aquellos aspectos de 
los textos cristianos y la teología cristiana que se 
encuentran en el corazón de la tragedia judeo-cristiana. 
Mi padre no rehuyó de esto, pero estaba igualmente 
comprometido a enseñar a los judíos cómo acercarse al 
cristianismo con respeto. Una comprensión judía del 
Nuevo Testamento marca su primer gran esfuerzo en 
este sentido y, con otros dos libros, escritos 
principalmente para una audiencia popular, componen 
una especie de trilogía: este libro, Nosotros los judíos y 
Jesús (1965,1973), y Nosotros los judíos y vosotros los 
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cristianos (1967).y Una comprensión judía del Nuevo 
Testamento, cuya tercera edición fue publicada por 
SkyLight Paths Publishing en 2005, sigue siendo el 
único libro escrito por un judío sobre el Nuevo 
Testamento. Los judíos han escrito extensamente sobre 
Jesús, Pablo, el cristianismo y sobre aspectos o partes 
del Nuevo Testamento, pero ningún otro judío ha escrito 
un libro sobre el Nuevo Testamento. 


En otro libro trata Sandmel?? sobre Pablo más 


extensamente nos dice que ninguna presentación 
honesta del pensamiento de Pablo puede ser sencillo. 
Eso es cierto porque hoy estamos muy alejados de Pablo 
en el tiempo, en la geografía y en el pensamiento. Pero 
Pablo no está fuera de nuestro alcance y su importancia 
en la historia de las religiones hace que valga la pena el 
esfuerzo. Si los Rollos del Mar Muerto han interesado a 
un amplio número de gente, siendo estos tan complejos, 
sería más interesante el genio de Pablo. Todas las 
religiones contienen términos comunes como pecado, 
justicia, fe y cosas por el estilo, estas palabras tenían 
significados y matices. Eran significados diferentes para 
los griegos y para los judíos, El problema es que Pablo 
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era griego y también judío y por tanto la cuestión es 
cómo saber el sentido en los términos que utiliza, si es 
un sentido griego o exclusivamente judío. De alguna 
manera en tiempos de Pablo ya se había llegado a una 
cierta armonización judía, pues según Sandmel que 
había más judíos viviendo en el mundo griego que en 
Palestina, en un porcentaje de diez contra uno ya que 
llevaban siglos viviendo en el mundo griego. La Biblia 
había sido traducida al griego; de hecho, los Cinco 
Libros de Moisés fueron traducidos al griego al menos 
doscientos cincuenta años antes de la época de Pablo. 
No sólo existía, en la época de Pablo, las Escrituras 
judías en griego, pero aún más significativamente la era 
de Pablo heredó una tradición de interpretación de esa 
Escritura, haciéndose adaptable al mundo griego. 


En cualquier tradición religiosa la interpretación 
es el lubricante que transforma la rigidez de una 
Escritura en una masa maleable. Se hace 
inconscientemente, porque se cree firmemente que está 
leyendo de la Escritura lo que está leyendo. Una realidad 
que lo interpreta. En tiempos de Pablo los filósofos 
estoicos ya habían sido manipulados, regulando a 
Homero de modo que los grandes poemas épicos ya no 
fueran simplemente la narración de una guerra larga y 
costosa ocasionada por la rebelión de un hombre. El 
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raptar a la mujer de otro hombre, por "alegoría", 
hicieron a Homero significar algo notablemente 
diferente. También los mitos terrenales sobre las 
deidades olímpicas del folclore oral o en antologías 
escritas, de manera similar, "alegorizadas", perdieron 
tanto su literalidad como su picardía. Los personajes, ya 
fueran deidades o simplemente héroes, estaban 
incluidos e interpretados por los "alegóricos" como 
reflejo de características humanas como la mente, los 
sentidos, las pasiones y similares. Además, los estoicos 
entendieron las narraciones sobre estos personajes que 
representan los dilemas espirituales a los que se enfrenta 
cada ser humano en su transición de la infancia a la 
adolescencia, de la madurez y hasta la vejez. 


Los judíos griegos habían adoptado este tipo de 
interpretación estoica, y en sus manos estaba la Biblia 
griega, especialmente el Pentateuco. Se maneja de 
maravilla, aunque a nuestro entender sea artificial. Adán 
fue el símbolo o alegoría para cualquier mente, 
Abraham el símbolo por el buen ánimo, Abimelec, rey 
de los filisteos, Génesis 20, fue la mente necia; el Faraón 
que raptó a Sara era hipócrita, mientras que Sara era la 
virtud. Alegoría, entonces, fue el método de 
interpretación bíblica que atrajo a aquellos judíos que no 
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pudieron resistirse al esquema griego de cosas. Pero más 
allá de la mera cuestión de la alegoría como método, hay 
que tener en cuenta el propósito que implica una 
interpretación tan caprichosa. ¿Cuáles eran estos 
significados y de dónde provenían? De manera variable, 
lo que hicieron los alegorizadores greco-judíos fue 
invertir la Escritura judía con significados derivados 
directamente de la filosofía griega donde se derivó este 
proceso de forma tan completa. Platón y Aristóteles 
expresarían verdades porque tenían plagiadas sus ideas 
de Moisés. 


Para Sandmel, Pablo era plenamente consciente 
de que sus convicciones lo separaban de sus antiguos 
correligionarios, pero no tenía sentido de que estaba 
abandonando el judaísmo. Más bien, desde su punto de 
vista, en ese momento, sus compañeros judíos no lo 
habían acompañado en su viaje. Les faltaba el último 
paso que él consideraba que ellos, como verdaderos 
judíos, debían dar. Cuando Pablo, como en Romanos 2, 
analiza la cuestión de quien está en la línea religiosa 
correcta, no discute quién es el verdadero "cristiano", 
sino, ¿quién es el verdadero judío? Nosotros hoy 
llamaríamos cristiano a Pablo, él lo habría negado y 
habría afirmado: "Soy judío y lo que predico es lo más 
puro y "la versión más verdadera del judaísmo." Pablo 
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sentía que su versión del judaísmo era para toda la 
humanidad, pero además Pablo era un universalista 
absoluto. Su universalismo es lo que le llevó a negar 
cualquier diferencia entre judío y griego, siempre y 
cuando ya que ambos estuviesen en Cristo; pero él legó 
su herencia particular al islamismo al asignar un lugar 
privilegiado a los judíos en el esquema de las cosas. 
Incluso cuando los menospreciaba, no se apartaba de la 
parte del individualismo; y su "iglesia" era para él más 
que un nuevo particularismo. O, para decirlo con más 
precisión, Pablo nunca abandona lo particular. Sin 
embargo, actualmente Israel ya no es el pueblo judío; 
Israel es ahora la “Iglesia”. Hasta aquí el particularismo 
de Pablo. 


Los judíos palestinos veían el universo como 
bueno, el hombre como la creación más noble de Dios y 
la vida como algo eminentemente digno de ser vivido. 
Para los griegos, el mundo era un lugar de dolores, el 
hombre era un ser inerte e infeliz, mezcla de alma, que 
era espíritu y bien, y del cuerpo, que era material y malo; 
y la vida era una carga. El objetivo de la religión griega, 
era el de escapar: escapar del final inevitable, muerte, 
escapar de la esclavitud al cuerpo. Esta esclavitud 
implicaba la lucha dentro del individuo porque su mente 
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iluminada sucumbió a sus deseos sensuales. Las 
pasiones y los sentidos podrían y querrían impulsarlo a 
una acción irracional. Estos podían ser el deseo de 
poder, de comida o de placer sexual. El hombre se ató a 
estos amos invisibles; podía escapar de ellos sólo si 
pudiera cambiar su naturaleza. Tal transformación 
podría ocurrir si el hombre retuviera su pasión con un 
buen estado de control. Pero tal tarea requería una 
firmeza mental que estaba más allá de la capacidad de la 
mayoría de los hombres. Para ser más precisos, la 
mayoría de los hombres, por sí solos, no podrían. Para 
lograr tal cambio se necesitaba algún dispositivo externo 
y un dispositivo de este tipo estaba disponible en las 
religiones mistéricas. Los misterios llevaron a los 
iniciados a la comunión con la deidad. Cuando el devoto 
de los misterios dionisíacos comía un trozo del Toro 
sagrado, algo divino entraba en él al comerlo, se 
“entusiasmó" con el Dios (theos) que entró en él. De este 
modo, la "naturaleza" del hombre cambió; sufrió una 
"renovación", nacimiento”, y ya no era "corporal", sino 
que ahora se había convertido en espiritual. Los ritos a 
los que se había sometido, más el conocimiento secreto 
que le transmitieron era simbólico del cambio en la 
naturaleza del hombre. Apoyado por este cambio, el 
hombre ahora estaba equipado para soportar los peligros 
de este mundo. El hombre ahora era capaz de escapar de 
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la esclavitud del cuerpo, podía escapar de la muerte. 
Este motivo, también era característico de los cultos 
paganos. 


Debemos entender que este mismo motivo fue 
adoptado de todo corazón por Filón y sus asociados. En 
manos de Filón su judaísmo se convirtió en el medio por 
el cual el individuo escapaba de este mundo y se volvió 
"espiritual"; la Torá (los Cinco libros de Moisés) fueron 
el vehículo simbólico a través del dominio del alma o la 
mente que los deseos y las pasiones eran controlados. 
Los ritos del judaísmo simbolizaban varias facetas del 
proceso mediante el cual la mente alcanzó la 
supremacía. Si bien Filón no alteró perceptiblemente los 
requisitos externos del judaísmo, sí alteró la valoración 
y el significado de estos elementos externos. Filón no 
cambió el ritual ni la religión de los hombres; más bien, 
lo veía principalmente en función de su utilidad. 
Además, mientras Filón (y otros judíos griegos) habían 
llegado a considerar la Biblia como la verdadera fuente 
y depósito de la Filosofía griega, lo que no debemos 
dejar de reconocer es el valor de la Biblia como libro 
religioso nunca se perdió. Cuando se habla de Filón 
como judío helenístico, es sumamente superficial 
considerar que el epíteto no denota nada más que eso 
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Filón nació en el mundo griego, sabía griego y utilizaba 
la Biblia griega. Hablar de Pablo como un judío 
helenístico es llamar la atención sobre su preocupación 
por el mismo tipo de problema religioso que cada 
pagano tenía en su situación individual. Filón y Pablo 
tienen en común que cada uno ve en su judaísmo la 
respuesta por la que todos los griegos, paganos y judíos 
eran universales. 


Mario Javier Sabán 
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MARIO JAVIER SABÁN (Buenos Aires, 12 de febrero 
de 1966) es un investigador y profesor de Cábala, 
Psicólogo, teólogo, autor y filósofo argentino, de origen 
judío sefardí. Su familia expulsada de España en 1492, 
se asentó en el Imperio Otomano. Su libro publicado en 
2008 y titulado “El judaísmo de Jesús. Las enseñanzas 
éticas de la Torá y de la tradición israelita de Yeshúa 
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de Nazaret””**, en la reseña que hace Antonio Piñero, 
dice: “Creo que hoy día —a la luz de las investigaciones 
más elementales e independientes parece absolutamente 
injustificado seguir sosteniendo que Jesús es el fundador 
de la Iglesia y del cristianismo, puesto que si estaba 
convencido de que el Reino de Dios —el núcleo de toda 
su proclamación- era tan inminente que “algunos de los 
presentes no gustarían de la muerte” antes de que llegara 
ese Reino, es evidente que no tenía intención alguna de 
fundar una institución organizada para durar siglos, o 
milenios, ni tampoco religión nueva alguna. Aparte de 
que no se puede ser el "fundador" de un movimiento que 
nace después de la muerte de uno, en todo caso hay que 
decir su "fundamento" o su "primer impulsor”. 


Opina Geza Vermes, uno de los autores citados 
por Mario Sabán en el libro que uno de los grandes retos 
con el que debe confrontarse el cristianismo no procede 
del ateísmo o de la irreligiosidad, sino de su mismo 
seno, desde dentro, a saber, del análisis sereno y sincero 
de los tres evangelistas sinópticos, Marcos, Mateo y 
Lucas, de los cuales se deduce una figura absolutamente 
clara... un Jesús plenamente judío...; de ningún modo 
un Jesús cristiano. A esto puede añadirse que los 
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investigadores judíos tienen ante sí un cierto reto, 
aunque menor, a saber eliminar unos ciertos prejuicios 
de siglos, una cierta miopía, y eliminar el tabú de siglos 
que pesa entre ellos sobre la figura de Jesús: los judíos 
en general -menos Mario Sabán y otras ilustres figuras, 
ahora veremos- hace tiempo que “declararon invisible a 
Jesús”, ignorando que aunque en el judaísmo de 
alrededor del siglo I de la era común hubo notabilísimos 
rabinos, Hillel al antiguo, Shammai, Gamaliel I, Simón 
hijo de éste y Gamaliel II (hijo de Simón, nieto del I), 
Yohanán ben Zakai y otros no tan ilustres... no hay de 
ellos tanta producción escrita, aunque sea de discípulos, 
como de Jesús. 


Jesús, (en hebreo Yeoshua, el Salvador) nació 
judío en medio de una familia judía. Dice Sabán que su 
padre Yosef y su madre Miriam cumplían con todos los 
preceptos de la Tora, la ley de Israel. La raíz inicial, la 
sustancia corporal del Salvador del cristianismo era 
judía. Fue circuncidado al Octavo Día conforme al ritual 
judío. Su modelo de profeta Juan (en hebreo Yojanan) 
el bautista era un judío perfecto que creía firmemente en 
la llegada del final de los tiempos, en la llegada del 
Mashiaj o "Salvador del pueblo de Israel". Todo su 
pensamiento está elaborado dentro de la más auténtica 
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ortodoxia judía, probablemente seguidor de las ideas del 
rabino Hillel quien flexibilizo y espiritualizo los rígidos 
conceptos de la Tora. Su postura ante el "Shabat" o el 
descanso sabático no fue una postura de negación al 
"Shabat" como cierta exégesis creyó posteriormente, él 
no vino a "abolir la Tora ni los profetas sino a dar 
cumplimiento” conforme San Marcos. Cuando se refiere 
a la importancia del hombre por encima del Shabat fue 
para dejar en claro que el valor humano estaba sobre el 
valor del día del descanso. Yeshu (Jesús) siempre se 
dirigió a auditorios judíos y esto mismo enseñó a sus 
shelijim (apóstoles o enviados) "No vayas hacia los 
gentiles ni entréis en ninguna ciudad de samaritanos 
sino id más bien a las ovejas perdidas de la Casa de 
Israel!" (Conforme a Mateo Yeshu enfrentó al poder 
saduceo que aliado de Roma perseguía a los diferentes 
grupos fariseos. Yeshu fue un rabino, un gran rabino, un 
"Profeta de Israel", que enseñó la esencia del judaísmo 
y que no atacó las formalidades, mas bien, le otorgó 
sustancia al acto ritual. 


Dice Sabán en “El judaísmo de Jesús” El Jesús 
que puedo leer en varios tipos de evangelios, de 
diferentes estilos y basados en distintas traducciones, 
dice exactamente lo mismo: Jesús viene a observar la 
ley de Moisés. Entonces: ¿quién inventó una ley de 
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Cristo diferente de la ley de Moisés? Jesús no. Por lo 
tanto, cuando el cristianismo posterior al año 50 
(después de la admisión de los gentiles) necesitó 
independizarse del judaísmo, declaró que existía 
(contraviniendo el judaísmo de Jesús) una ley de Cristo 
diferente de la Torá (ley de Moisés). Queda, pues, 
absolutamente claro que no existe ninguna ley de Cristo 
diferente a la ley de Moisés y que lo único que observó 
Jesús fue la Torá. ¿Podía Jesús agregar elementos éticos 
más elevados que la Torá? ¿Podía Jesús, como rabino, 
exigir a sus seguidores judíos una observancia mayor 
que la ética establecida en la Torá? Claro que podía, 
porque el judaísmo fariseo se lo permitía (y se lo 
permite) a cualquier rabino. Todo rabino de Israel tiene 
la posibilidad de exigir a sus seguidores una ética más 
elevada o radical. Exigir más, no es derogar la Torá: es 
interpretar la Torá para elevarla. 


La prueba de esto último que estoy analizando se 
encuentra dentro del texto que ya hemos citado de 
Sanedrín 88b. En esta sección del Talmud, se dice que 
las enseñanzas rabínicas son superiores (en cuanto al 
grado de exigencia) a las enseñanzas de la Torá; es decir, 
un rabino puede exigir éticamente mucho más de lo que 
contiene el texto de la Torá. Pero esta exigencia ética 
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por parte de un rabino no constituye la creación de una 
nueva ley que supere a la ley de Moisés, sino que es una 
consecuencia directa de una aplicación radical de la 
misma Torá. Queda muy claro, entonces, que cuando un 
rabino judío exige una elevación ética más alta que la 
dictada por la propia Torá, se encuentra plenamente en 
su derecho, y que, por ese motivo, nadie puede decir que 
dicho rabino supera al judaísmo, porque la propia 
tradición oral del judaísmo permite que todo maestro de 
la Torá pueda elaborar una exigencia ética más alta. 


Pasemos a otro tema fundamental. Se ha insistido 
(falsamente también) que cuando Jesús dice: "Yo os 
digo", lo enuncia "como quien tiene autoridad". Y los 
otros rabinos, ¿no poseían la misma autoridad para decir 
lo mismo? Una tradición rabínica del siglo - 116 dice: 
"Hillel dijo". Al leer esto, me pregunto: entonces, Hillel, 
el Anciano, ¿tenía también la misma autoridad que 
Jesús? En el texto citado no dice que la enseñanza de 
Hillel proviene de otro rabino, sino que cita una 
enseñanza rabínica con autoridad. El argumento que 
esgrime el cristianismo (Jesús enseñaba "como quien 
tiene autoridad") es realmente muy débil. El argumento 
proviene del Evangelio, pero no nos dice nada, porque 
en realidad se deriva de una crítica que le hacen a Jesús 
desde otros grupos fariseos. Es verdad que existían 
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rabinos que basaban sus argumentaciones en las 
enseñanzas heredadas de sus propios maestros, pero 
existían algunos rabinos que también extraían del texto 
de la Torá sus propias conclusiones, como fue el caso 
del ya nombrado Hillel, el Anciano, y de Jesús; aunque, 
indudablemente, Jesús también se  fundamentará 
parcialmente, como veremos, en tradiciones orales del 
judaísmo. 


El judaísmo de Jesús para Sabán parece claro. 
Solamente existe un "Padre" (Abba en hebreo) en los 
cielos. Yeshu (Jesús) descansaba cada "Shabat" y oraba 
en su sinagoga. Eligió a sus "Doce" por representar las 
"Doce tribus de Israel”. Su martirio fue el típico martirio 
judío frente a Roma. La Cruz. Ciento veinte judíos 
fueron su primer grupo de seguidores. Después de su 
muerte y resurrección, todos sus seguidores siguieron 
asistiendo al Gran Templo de Jerusalén a orar en hebreo 
y a practicar la Tora. Todo su mensaje se comprendió 
estrictamente para el pueblo judío. Vemos que todos los 
sábados Yaacob Ben Zabdias (Santiago el Mayor) y 
después Yaacob Ben Alfeo (Santiago el Menor) iban 
junto al judío piadoso Simon Bar Yona (San Pedro) a 
orar al sagrado santuario. Todos los Obispos de 
Jerusalén hasta el año 135 fueron judíos. Cuando el 
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emperador Adriano prohíbe la entrada de judíos a 
Jerusalén asume la dirección de la comunidad nazarena 
el primer gentil. Hasta aquí entonces vemos que toda la 
historia cristiana es historia judía y entonces nos 
interrogamos: ¿Cuándo nace la "Iglesia"? ¿Cuándo el 
cristianismo dejó de ser judaísmo? 
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Pablo de Tarso 


Es SAULO DE TARSO, judío helenista quien, 
sin conocer personalmente al fundador del grupo, ya que 
no conoció en forma directa a Yeshu (Jesús) se une al 
grupo después de haberlo perseguido. Saulo de Tarso 
(San Pablo) junto a otro judío de Chipre Yosef Barnabas 
el Levita (San Bernabé), comienzan a predicar en las 
sinagogas, y allí Saulo ve ante sus ojos los miles de 
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seguidores del judaísmo que no siendo judíos y 
llamados "Temerosos de Dios" oraban a Dios. Saulo 
entonces necesita incorporar al judaísmo del rabino 
Yeshu a estos gentiles y va hacia la reunión de 
"Apóstoles" en Jerusalén para comentar este hecho. 
Saulo dice ante la Asamblea: “Los gentiles quieren creer 
en Dios y el judaísmo les quiere aplicar la Tora" ¿no 
existe dentro de la teología judía una salida para esta 
situación? se interrogaba Saulo. Finalmente, la 
justificación del ingreso de los gentiles aparece a través 
del llamado "Decreto Apostólico" del año 50. ¿Qué es 
el Decreto Apostólico del 50? Es la aplicación de las 
siete leyes de Noe (Noaj en hebreo). Las siete leyes son: 


1.No blasfemar a Dios. 2.No matar. 3.No incurrir 
en idolatrías. 4.No tener relaciones sexuales prohibidas. 
5.No comer partes de un animal vivo. 6.Instituir 
tribunales de Justicia. 7.No robar 


No sabemos cuál era la estrategia del judío Saulo: 
Si aplicar las siete leyes de Noe para que los hijos de 
aquellos gentiles que ingresaban se convirtieran al 
judaísmo o crear una nueva religión. El punto 
aglutinador fue la idea de que en el rabino Yeshu se 
habían cumplido las profecías mesiánicas. Así fue, que 
miles de gentiles ""Temerosos de Dios" que asistían a las 
sinagogas fueron incorporados como el "Israel 
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espiritual" a través del cumplimiento de las leyes de Noe 
y los judíos continuarían cumpliendo la Tora. 


Veamos el cuadro de la "Iglesia" a fines del siglo 
Į para poder decir si el cristianismo había sido gestado 
definitivamente y era una religión independiente del 
mundo judío: Desde el año 90 un judío era el Obispo- 
jefe de Roma (Papa) Clemente Romano (90-99) en el 
Asia Menor, estaban el judío Timoteo como Obispo de 
Éfeso y el judío y último apóstol Yojanan el evangelista 
en la isla de Patsmos (96-104). Por lo tanto, toda la 
dirección de la "Iglesia" cristiana a fines del siglo I era 
judía. Solamente Ignacio de Antioquía podríamos decir 
que fue el primer gentil de alcanzar al cargo de jefe de 
una comunidad (de todos modos, deberíamos estudiar 
más profundamente sus orígenes). A la muerte del judío 
romano Clemente (90-99) asume el cargo papal un 
medio-judío Evaristo (99-107). El propio Trajano en la 
persecución del año 107 a los judíos, no diferencia a los 
judíos de "rito cristiano" y los persigue por igual. Es por 
ello que la única conclusión que podemos extraer es la 
siguiente: El cristianismo o la Iglesia nació en el mundo 
judío y se desarrolló dentro de él, no se independizó de 
manera inmediata como nos hicieron creer en las 
exégesis posteriores. Muchos cristianos del siglo I y del 
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siglo II murieron junto sus hermanos judíos, porque 
seguramente no pensaron que su creencia mesiánica los 
diferenciara. Hasta el historiador judío " de rito 
cristiano" Hegesipo a fines del siglo II sentía que las 
diferentes comunidades "cristianas" seguían la Tora y 
los profetas”. 


Geza Vermes 


GEZA VERMES y (1924-2013). Judío, cristiano, 
judío: Entre Qumrán y Jesús. Era judío de familia, se 
hizo cristiano (y se ordenó presbítero en la Iglesia 
católica), para volver nuevamente a la fe de su pueblo. 
Ha sido historiador del judaísmo antiguo, especialista en 
arameo. Le interesó Jesús (el gran “hereje” del 
judaísmo), le interesaron los hombres de Qumrán, cuya 
historia y doctrina estudió. Se doctoró el Lovaina el año 
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1953, con una tesis que se ha vuelto clásica, sobre los 
Manuscritos del mar Muerto. 


El año 1957 “recuperó” su identidad judía, 
abandonando la iglesia católica. Un año después se casó 
con Pamela Hobson, y comenzó a vivir en Inglaterra, 
enseñando en la Universidad de Newcastle. Desde 1965 
ha sido profesor de Estudios Judíos en Universidad de 
Oxford, hasta su jubilación en 1991. Volvió a casarse el 
año 1993. Su libro más famoso sigue siendo la 
traducción, presentación y edición de los escritos de 
Qumrán: The Dead Sea Scrolls in English (Los rollos 
del Mar Muerto en inglés-1962). Éste es un libro del que 
se han vendido más de medio millón de ejemplares (en 
contra de la opinión de aquellos que siguen diciendo que 
hubo un ocultamiento de los textos de Qumrán). Vermes 
ha publicado numerosos estudios sobre los esenios de 
Qumrán, partiendo de su libro clásico en francés Les 
Manuscrits du désert de Juda, Desclée et Cie, 1953. En 
castellano: Los manuscritos del Mar Muerto, Aleph, 
Barcelona 1987. 


G. Vermes, a pesar de sus numerosos trabajos 
como historiador de Qumrán, se vincula a la 
actualización que hizo de la obra de E. Schiirer Historia 
del pueblo judío en tiempos de Jesús (175 a. C.-235 d. 
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C., I-II). Obra clave y erudita para entender los diversos 
grupos del judaísmo del tiempo de Jesús y para situar 
los orígenes del judaísmo, donde el cuerpo principal del 
libro se acompaña de una abundancia de notas (con los 
textos en griego generalmente), que demuestran y 
justifican los textos del libro. En esta obra de Schiirer 
trata del hombre Jesús, como un Jesús “hereje” del 
judaísmo. “Da la impresión de que toda su vida 
intelectual ha sido un esfuerzo por “justificar” el valor 
de Jesús, pero de un Jesús Judío, que no ha roto los 
modelos de vida, ni los esquemas mentales y religiosos 
del judaísmo de su tiempo. A su juicio, Jesús no ha 
querido “salir” de Israel, ni abandonar el judaísmo, ni 
crear una nueva religión, sino simplemente “reformar” 
el judaísmo, en una línea “carismática”, intimista y 
milagrera, un poco ingenua (no política). Jesús no fue 
un celote, no quiso la liberación política de Israel, ni 
buscó un Reino futuro, sino un “hombre de Dios”, una 
especie de “santón” algo “heterodoxo”, hacedor de 
milagros, pero en la línea del judaísmo de su tiempo, tal 
como se vivía en Galilea (no de verdadero y hondo 
judaísmo de los rabinos de Judea)”.Según él, es 
necesario recuperar el Jesús histórico, que fue un 
carismático galileo..., importante, es cierto, pero en el 
fondo ““marginal” dentro de la gran línea del judaísmo 
“ortodoxo”, tal como ha sido recreado por los rabinos 
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judíos tras la caída del templo (70 d. C.) La diferencia 
no empieza en el dogma posterior, sino en la misma 
forma de captar la novedad de la historia de Jesús. 


“El Credo”, especialmente la versión nicena, es 
considerado por creyentes y no creyentes expresión 
auténtica, consagrada y sucinta de la quintaesencia de la 
fe cristiana. Lógicamente, tres quintas partes del 
documento se centran en el foco de esta fe: Jesús el 
Mesías, la persona considerada lazo entre cielo y tierra, 
entre tiempo y eternidad. Pero lo notable del retrato que 
resulta del Jesús del Cristianismo es la desproporción 
absoluta entre historia y teología, hecho e interpretación. 
Al formular su profesión de fe, la Iglesia muestra 
apasionado interés en la preexistencia y vida posterior 
gloriosa de Cristo, pero casi nada dice a los fieles de su 
existencia terrestre, salvo que nació y murió. El Credo 
fija un ancla histórica no en el propio Jesús de Nazaret, 
sino en Poncio Pilatos, aquel funcionario romano de 
segunda fila y de notoria crueldad. Sin embargo, según 
la doctrina básica de la Iglesia, el cristianismo es una 
religión histórica, en la que el conocimiento del Cristo 
divino y de los misterios del cielo, nace de las palabras 
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y hechos de un judío galileo del siglo primero de la Era 
Cristiana, de un hombre firmemente emplazado en el 
tiempo y en el espacio. Todo lo relativo a él procede, no 
del Credo, sino de los Evangelios, y concretamente 
(desde el punto de vista histórico) de los primeros 
Evangelios Sinópticos de Marcos, Mateo y Lucas. 
Desde luego, ni siquiera éstos se concibieron como 
registro objetivo de hechos, ni aun como crónicas 
populares. Pero se hallan en general más cerca del Jesús 
de la historia en tiempo y estilo de exposición, que el 
último de los cuatro, el Evangelio espiritual de Juan el 
Divino. 


Ciertamente, el cristianismo es una “religión 
honorable”, pero no aporta nada esencial al verdadero y 
auténtico judaísmo. Por eso, Vermes volvió a hacerse 
judío y en esa línea ha podido dejarnos una inmensa 
herencia de estudios de los que nos aprovechamos 
todavía. No puedo entrar aquí-dice Xavier Pikaza- en el 
juicio de la obra de Vermes, cosa que he hecho por otra 
parte en mi libro de la Historia de Jesús (Estella 2013). 
Vermes me ayuda a entender el trasfondo de Jesús, y le 
estoy muy agradecido. Pero estoy convencido de que no 
ha logrado captar la identidad de Jesús. Quizá la misma 
cercanía de Vermes al judaísmo del tiempo de Jesús (y 
su propio itinerario personal) le ha impedido captar la 
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novedad del mensaje y de la vida de Jesús, en clave 
mesiánica y apocalíptica, tal como desemboca en la 
experiencia pascual de los cristianos. Ciertamente, Jesús 
puede entenderse como “heterodoxia carismática” judía 
(en la línea de Vermes), pero también se puede entender 
como recreación mesiánica del judaísmo, en línea 
cristiana. Así lo he querido mostrar en mi Historia de 
Jesús- termina Pikaza-. 


Alberto Gurchenoff 


Más conocido por su libro sobre “Los Gauchos 
judíos” que sobre el “Cristianismo precristiano” 
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Gurchenoff fue un judío que habiendo salido de Rusia 
llega a Argentina, identificándose con la elocuencia de 
este gran país y haciéndose periodista y escritor. El 
cristianismo precristiano lo define el autor así: "Estudio 
sobre la formación de la atmósfera social de Palestina 
antes de Cristo, como resultado del profetismo y en el 
cual sostengo una tesis a la que llegó Georg Brandes 
posteriormente en su libro sobre Jesús". Alberto 
Gerchunoff publicó su primer libro Los gauchos judíos 
en 1910. Los escritores profesionales como Gerchunoff 
tienden a regenerar al ser nacional, a su pueblo, del 
materialismo del progreso que había convertido al 
Granero del Mundo que era aquella Argentina en un país 
que había perdido su espiritualidad distintiva. Este 
inmigrante judío comprendió de inmediato que la 
Restauración Nacionalista iba dirigida especialmente 
contra los gringos. Ruso, judío e inmigrante, Gerchunoff 
supo, irremisible, que el indigenismo le estaba vedado. 
En cambio, el regionalismo telúrico, si no lo blasonaba 
con ese rito de fecundación nacional como deseaban 
presentar a la Conquista y la Fundación de ciudades 
coloniales, al menos lo invitaba a la comunión junto al 
espíritu criollo. Los gauchos judíos, pues, se inscribe en 
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ese intento de evocar las nupcias de la" identidad de la 
estirpe con la intimidad del terruño”. 


“Fueron las colonias judías las que trazaron los 
primeros surcos en el linde Montiel la selva hirsuta y 
huraña como el alma de sus moradores de antaño que la 
hicieron famosa con leyendas de bravura y fiereza 
selvática". Los judíos de los relatos de Gerchunoff se 
dignifican ante los ojos oraculares de este patriarca en 
virtud del misterioso influjo que sobre ellos ejerce el 
paisaje, celebrando su temprana asimilación al terruño: 
"En vano los viejos rabinos seguirán mesándose las 
largas barbas al repetir sus oraciones, las lamentaciones 
seculares de la raza; sus hijos ya entran con desgana en 
la sinagoga, abandonan los hábitos tradicionales 
adoptando los trajes y usos de la comarca y adquieren, 
como por lenta infiltración del medio ambiente, con los 
instintos de libertad, esa independencia brava e 
inextinguible que timbra con rasgo acentuado el perfil 
moral de nuestro paisano" (pág. 19). 


Tal como se analiza más adelante, el evangelismo 
del escritor judío sustituirá un indigenismo que le falta 
para legitimar, Biblia Sagrada mediante, el maridaje de 
la tierra virgen con los judíos inmigrantes. Los perfiles 
de las "garbosas muchachas hebreas, morenas de ojos 
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rasgados, misteriosos y profundos, o las rubias que 
tienen en la dulce mirada el azul que tiembla en las 
pupilas de la Virgen", para Leguizamón! son perfiles de 
bíblicas campesinas. Es decir: respetables y dignas, sin 
ningún rastro que delate las inmigrantes judías de las 
aldeas rusas. Son estampas cuyos cuerpos "modela el 
pampero bajo los toscos vestidos de percal" (pág. 18). 
En su autobiografía, escrita en 1914, confesaba que ese 
sionismo no era privativo sólo de su sensibilidad, sino 
que la misma tentativa de colonización agrícola del 
Barón Hirsch "iluminaba a los israelitas de Tulchin, 
como la esperanza mesiánica de retorno al reino de 
Israel. Mi padre era de los que tenían más noticias sobre 
el particular. Las había leído en un periódico que 
circulaba con sigilo y que exhibía, me acuerdo, el retrato 
del benefactor" 


La hispanofilia de Gerchunoff, al igual que su 
telurismo (Influencia del suelo de una comarca sobre sus 
habitantes), cumplirá una función legitimadora durante 
toda su obra literaria. Se verá cómo la mediación de 
Sefarad sirvió a Gerchunoff para legitimar una estirpe 
hidalga hispanohebrea, capaz de incluirlo en el solar de 


36 Martiniano Leguizamón (Rosario del Tala, Entre Ríos, 28 de 
abril de 1858 - González Catán, 26 de marzo de 1935) fue un escritor 
argentino. 
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la raza. A tal punto que autores hispanistas católicos 
como Manuel Gálvez lo incorporaron en sus novelas. El 
padre de Gerchunoff, luego de arruinarse con la guerra 
ruso-turca, "profesaba el credo de Tolstoi: amaba la 
humildad de la faena campestre, el vivir sin ruido, el pan 
ganado en la propia heredad y con el propio trabajo. De 
tal modo —el escritor cuenta en su diario—decidió 
abandonar sus tareas habituales inmigrando a la 
Argentina, que el periódico de propaganda emigratoria 
elorificaba y comparaba con Sion". Al despedirse de 
Rusia, el niño de 11 años, camino de Berlín, escuchó de 
boca del padre esta promesa: "Allá en la Argentina 
trabajaremos la tierra, comeremos pan de nuestro trigo 
y seremos agricultores como los antiguos judíos, los 
judíos de la Biblia". La fábula de la espiga y la piedra 
preciosa, que le cuenta su padre, le hace compartir el 
secreto de la felicidad bucólica por sobre los beneficios 
pecuniarios del legendario Rabí Akiva. 


Dice Leonardo Sekman?” en su bello y elocuente 
libro que citamos que el contacto con esa tierra los 
transformó completamente. Ya no eran los míseros y 
tristes judíos de Rusia, agobiados por el terror, 


37 La identidad judía en la literatura argentina. LEONARDO 
SEKMAN 
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envilecidos por la esclavitud. Caminaban erguidos y 
rompían la tierra, que ya no regaban con lágrimas sino 
con sudor, el sudor del' labriego, de la buena fatiga. Así 
comenzaron redimiéndose los Abraham, los Moisés, los 
Jacob, al labrar el campo". Y en esta tierra de promisión 
el padre de Gerchunoff oficiaba las oraciones del primer 
sábado en Moisés Ville, bendiciendo la libertad que 
gozaban en la Argentina, al punto de saltarse la famosa 
oración con la que los judíos suplicaban a Dios 
misericordia para que los salvara de la cautividad de la 
diáspora. Para este agradecido inmigrante, su grey ha 
dejado de vivir en "aquella cautividad que conocieron 
sus hermanos en Babilonia, o bajo el poder de los 
romanos, o en Rusia, donde se los mata, persigue y 
humilla". En cambio, "aquí somos hombres libres, no 
estamos en cautividad, sino en nuestra tierra, puesto que, 
según los sabios de la Doctrina, Sion está allí donde 
reinan la felicidad y la dicha". 


Gurchenoff reconocía que su padre había 
afirmado algo grave para los judíos devotos de la 
colonia "porque negar la cautividad fuera de Palestina 
es renunciar a la esperanza del retomo a Jerusalén"**. No 


38 Salmos 137:5: Si me olvidare de ti, oh Jerusalén, Pierda mi diestra 
su destreza. Salmos 137:6: Mi lengua se pegue a mi paladar, Si de ti no me 
acordare; Si no enalteciere a Jerusalén Como preferente asunto de mi alegría. 
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obstante, al igual que numerosos judíos que también 
vivieron en la Argentina como una opción a Sion, Rabí 
Gregorio ben Abraham Moisés no invocó desde 
entonces misericordia divina para liberar a su grey de la 
diàspora. "Por primera vez, en la colonia Moisés Ville, 
en el año 1891 de la era cristiana, en la República 
Argentina, el pueblo elegido se sintió en tierra 
hospitalaria, en tierra materna, y no elevó a Jehová la 
oración milenaria de su esclavitud". 


Estas palabras  definidoras, que dedicó 
Gerchunoff a Henri Barbusse podían ser las mismas 
aplicadas a su persona: «Nos enseñó la necesidad de 
devolver al mundo lo que el mundo nos da; nos 
adoctrinó en la certidumbre de que es indispensable al 
escritor una concepción religiosa de la vida, en la 
concepción trascendente de que la vida lleva en si un fin 
y ese fin debemos descubrirlo, interpretarlo, destilarlo 
en el espíritu y de ese modo seremos artistas, poetas, 
filósofos; seremos hombre y no acrobáticos bailarines 
de fiestas ajenas» He aquí la clave del hombre y del 
escritor: Alberto Gerchunoff . 
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Georg Brandes 


Jesús es un mito (Jesus, a myth) es el título del 
libro al que hace referencia Gerchunoff, publicado en 
1926. Nacido en Copenhague, Brandes era el 
primogénito de una familia burguesa de clase media, de 
religión judía no observante y ascendencia sefardí. El 
libro comienza con la historia de Guillermo Tell, 
personaje que en Suiza tiene tres lugares o capillas 
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dedicados a los hechos de su vida donde se explica como 
Tell disparó una flecha a la manzana sobre la cabeza de 
su hijo. La conclusión de Brandes” es que esta historia 
es un mito. Guillermo Tell nunca existió. Nunca hubo 
ningún alguacil con ese nombre Gessler. La historia 
completa sobre la fundación de la Confederación Suiza 
no es cierta es una leyenda. Menos conocido es el 
esfuerzo que ha supuesto conseguir que se reconozca la 
verdad del asunto. En 1732 el pastor bernés Uriel 
Freuden Berger, instó al clero de Uri a refutar todo ya 
que dudaba de la existencia de Tell al ver algunos de los 
muchos documentos probatorios. La respuesta llegó en 
1759 en forma de una serie de falsificaciones, año en 
que Freudenberger publicó su panfleto “Guillermo Tell, 
fábula danesa”, que fue confiscado y quemado 
públicamente y el autor también. 


Algo parecido ha ocurrido con los escritores del 
Nuevo Testamento, que no están ordenados 
cronológicamente según fueron escritos, que no se 
conocen muchos de los autores reales, que la mayoría de 
esos escritos han sufrido numerosas enmiendas, 
eliminaciones e interpolaciones, de modo que con 


39 Jesús un mito. GEORG BRANDES 
191 


Judaismo y cristianismo 


frecuencia diferentes partes del mismo texto tienen 
significados diferentes. 


Hace medio siglo, sabios, capaces y teólogos 
alemanes progresistas que publicaron la llamada Biblia 
protestante de 1872, siendo unánimes al declarar que el 
Apocalipsis de San Juan, que aparece el último en el 
Nuevo Testamento, fue en realidad producido antes que 
todo el resto. Hoy en día los estudiantes avanzados se 
inclinan creer que la Revelación de San Juan 
originalmente no era una obra cristiana en absoluto, sino 
judía, y que tiene su presente forma de una reescritura 
mucho más posterior. A pesar de este cambio, nada 
indica que la figura sobrenatural mencionada en el 
Apocalipsis poco tiene en común con el joven carpintero 
(o albañil) y el laico Predicador de Galilea que forma el 
tema del Evangelio según San Marcos. El Mesías 
aparece en los cielos y tiene voz como “la gran 
trompeta” de la que habla Isaías habla (27:13). Él clama: 
“Soy el Alfa y la Omega, el primero y el último .... 
términos utilizados por Yahvé sobre sí mismo en el 
Antiguo Testamento (Isaías 48: 12).? 


El libre pensamiento estaba dirigido 
principalmente a los llamados milagros. Poco a poco la 
idea se había apoderado de la gente creyendo que las 
leyes naturales eran manifestaciones auténticas del 
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espíritu divino. Las personas individuales se daban 
cuenta de lo irracional, inusual e improbable que una 
deidad demostrase su naturaleza superior mediante 
violaciones de las leyes naturales que también eran 
divinas. Los racionalistas consideraron los milagros 
como adornos ingenuos de acontecimientos históricos, 
o como interpolaciones deliberadas destinadas a 
fomentar la creencia en el poder sobrenatural. Los 
cimientos históricos no estaban en absoluto 
cuestionados. Si tan solo los milagros pudieran ser 
eliminados, el elemento genuino de la religión 
permanecería, imaginaban los librepensadores esto es lo 
que ellos llamaban la “religión de la razón” En 
Inglaterra, como en Francia y Alemania; Lord Herbert 
de Cherbury, John Toland y Antonio Collins; a 
Fontenelle, Jean Mesa Lier y Voltaire; a Reimarus, 
Moisés Mendelssohn y Lessing (que era más grande que 
todos ellos), son los milagros... estos acontecimientos 
que se presentan como históricos aunque contrarios a la 
naturaleza... que forman la fortaleza que debía ser 
asaltada y el campo de batalla donde la lucha debía 
enfurecerse. 


Brandes no trata bien a Renán diciendo que el 
único objetivo del autor de la Vida de Jesús, consistía en 
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extraer de un montón de escoria mítica esa pequeña 
figura de Cristo de Marfil que creó mediante una mezcla 
de criticismo, psicología racial, sentimentalismo, genio 
poético, tomándose a sí mismo como modelo para la 
dulzura y la ironía trascendente de esa figura. El 
problema de los milagros dejó de ser un motivo de 
debate. Pronto en ese siglo la cuestión de si los milagros 
son posibles o probables fue desapareciendo por sí sola. 
Ya no se consideran, porque a nadie le preocupa excepto 
a aquellos dedicados a exponer y hablar de faquires, 
médiums y charlatanes que afirman en utilizar métodos 
similares a los antiguos magos. 


Lo que nos fascina ahora - dirá Brandes- no es el 
asunto de los milagros, sino como el hombre llega a 
formar mitos y leyendas. Un nuevo lector de la Biblia, 
por ejemplo, se sorprenderá por el hecho de que la 
fijación de Jesús en la cruz, si alguna vez tuvo lugar, 
podría ser puesta a la vista de los judíos que vivían 
entonces. 'Porque es un hecho probado, después de todo, 
que los judíos, los habitantes de la Palestina de aquellos 
días no tenían jurisdicción legal de cualquier tipo. En 
consecuencia, eran completamente inhábiles para 
pronunciar sentencia sobre nadie. Además, es muy 
difícil entender qué interés podrían tener en presionar al 
procurador romano para quitarle la vida a Jesús. Y 
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parece poco probable que este cediera ante tal presión. 
Un procurador romano debería intervenir en el asunto 
de una acusación como la hecha contra Jesús, según 
Marcos 14:58... “Destruiré este Templo hecho por 
hombres y en tres días construiré otro, no hecho por 
hombres”. y que lo hiciera ante una posible desgracia. 
El Evangelio según Juan nos lleva con esta afirmación a 
un sentido simbólico. "Tomada literalmente, tal como 
está en Marcos, no parece importar, no parecía 
socialmente peligrosa. 


Supongamos -expone Brandes- que un hombre 
de nuestros días hubiese dicho. “Voy a destruir el 
Palacio Christiansborg', pero en tres días construiré otro 
palacio de mucho mayor tamaño y belleza espiritual. En 
el caso de la destrucción del Templo en tres días 
podemos estar bastante seguros, que el procurador no se 
fijaría ni en el simbolismo como ocurre en la cita de 
Hechos 18:12, donde, de manera bastante excepcional, 
aparece una personalidad histórica, Junio Anneo Galión, 
el hermano de Séneca, cuando era procurador de Acaya 
(51-52 d. C.) prestando así credibilidad a la historia, 
leemos v.12 “Pero siendo Galión procónsul de Acaya, 
los judíos se levantaron de común acuerdo contra Pablo, 
y le llevaron al tribunal, 13 diciendo: Este persuade a los 
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hombres a honrar a Dios contra la ley. 14 y al comenzar 
Pablo a hablar, Galión dijo a los judíos: Si fuera algún 
agravio o algún crimen enorme, oh judíos, conforme a 
derecho yo os toleraría. 15 pero si son cuestiones de 
palabras, y de nombres, y de vuestra ley, vedlo vosotros; 
porque yo no quiero ser juez de estas cosas. 16 y los 
echó del tribunal. 17 entonces todos los griegos, 
apoderándose de Sóstenes, principal de la sinagoga, le 
golpeaban delante del tribunal; pero a Galión no le 
importó nada”. 


A lo largo del libro de Georg Branes, se tocan 
todos los temas que más parecen míticos, pero también 
teológicos. La historia de la Pasión de Cristo parece un 
calco de las imágenes del Segundo Isaías que todos los 
judíos han aplicado a Israel y los cristianos a Cristo. Se 
encuentra la idea vicaria tan extendida de que uno sufre 
en lugar de otro. Isaías 53:4 dice: “Ciertamente él ha 
llevado nuestras enfermedades, y sufrimos nuestros 
dolores; pero no nos desanimamos. Tenedlo por 
azotado, por herido de Dios y afligido. Pero él fue 
herido por nuestras transgresiones, él fue molido por 
nuestros pecados; el castigo de nuestra paz fue sobre él; 
y por su llaga fuimos nosotros curados. Todos nosotros 
como ovejas nos descarriamos, nos apartamos, etc.” 
También era una idea extendida en varias religiones 
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antiguas, como más tarde lo hizo el cristianismo. Sir 
James George Frazer, probablemente el mitólogo más 
destacado de nuestros días dice en “La rama dorada”: 
“La transferencia del mal, el principio del sufrimiento 
vicario es comúnmente comprendido y practicado por 
razas que se encuentran en un nivel bajo de desarrollo 
social e intelectual. Se da en la historia de la cultura 
clásica antigua, mientras los pueblos aún permanecían 
en la barbarie. El ejemplo típico es el sacrificio de 
Ifigenia.*” 


Me llama la atención el atento examen de los 
textos bíblicos que hace Brandes. Uno lleva toda una 
vida con la Biblia en la mano y nunca nos hemos fijado 
en los detalles. Para Brandes el cristianismo es puro 
simbolismo, pura teología, introduciendo una vez más, 
la concepción mesiánica que ya existía desde hacía 
siglos. Los Evangelios sinópticos se convierten aquí en 
símbolos. Apocalipsis 1,20 dice que "Las siete estrellas 
son los ángeles de las siete Iglesias, y los siete 
candelabros son las siete Iglesias" El cojo es sanado en 
el día de reposo, que es el séptimo día. La larga línea de 


4 El mito de Ifigenia es un relato fascinante que explora temas 


como el sacrificio, el engaño y el perdón divino. (Las metamorfosis, de 
OVIDIO) 
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años durante los cuales él permaneció infructuoso 
simbolizando al judío que esperaba al Mesías. El acto de 
la curación, en sí mismo, se describe como un símbolo 
de toda la actividad de Jesús. La multiplicación de los 
panes es un símbolo de la distribución del pan de vida. 
'El milagro de Jesús caminando sobre el agua implica 
que el Mesías es victorioso, porque es un espíritu, 
porque él es la Palabra que vuelve una vez más a su 
eternidad original. La curación de los ciegos. El hombre 
quiere decir que el Mesías es la luz del mundo; la 
resurrección de Lázaro de entre los muertos, que él es la 
vida. El misticismo de los números se repite en todas 
partes donde Jesús camina tres veces por Galilea, y tres 
veces por Judea. El número de milagros realizados en 
cada caso es tres. Tres veces (Juan 13:18-21-26) 
denuncia a Judas como el que le va a traicionar. Jesús se 
levanta de la tumba el tercer día y tres veces se deja ver 
después de eso. 


La concepción bíblica de Jesús que tiene Pablo es 
una visión puramente teológica. Según Colosenses 1: 
15-16 es como sigue: “Quién es la imagen del Dios 
invisible, el primogénito de toda creación, porque en él 
fueron todas las cosas creadas, que están en los cielos, 
y que están en tierra, visible e invisible, ya sean tronos, 
o dominios, o principados, o poderes: todas las cosas 
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fueron creadas por él y para él." Con afirmaciones 
como éstas, de hecho, estamos muy alejados del 
elocuente y enérgico hijo joven y entusiasta de una casa 
galilea constructor o carpintero que, por su espíritu puro, 
se dice que fue el autor de la agitación siendo ejecutado 
por el gobernador romano en Jerusalén. Durante muchos 
años la disputa ha durado mucho tiempo. ¿Qué partes de 
las epístolas se atribuyen a Pablo? ¿Cuáles podrían 
considerarse genuinas? Porque en todas de esas 
epístolas se sospecharon interpolaciones posteriores. La 
probabilidad parece ser que sólo las epístolas a los 
Gálatas, los Romanos y partes del primero en los 
Corintios pueden considerarse genuinos. Algunos como 
el holandés Max Van Manen, sostienen firmemente que 
nada en absoluto indica la existencia en el primer siglo 
de un “Apóstol” predicando en la línea de pensamiento 
atribuido a Pablo. Parece probable que el 
establecimiento de congregaciones más grandes que ya 
no eran judías, sino puramente cristianas, no tuvo lugar 
hasta el siglo II. 


Una historia aparentemente irónica, pero bastante 
seria, se refiere a la prominente Biblia inglesa, donde el 
estudioso Thomas Whittaker sugiere que el verdadero 
fundador del cristianismo histórico fue el Sumo 
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Sacerdote Caifás a causa de su “advertencia a los 
judíos”, que según el autor del Evangelio de San Juan 
(11: 50-51), debió haber sido puesto en su boca por 
inspiración divina: “Vosotros no sabéis nada en 
absoluto, si no consideráis que nos conviene que muera 
un hombre para el pueblo, o que toda la nación perezca. 
Y esto no lo dijo por sí mismo, sino que como era el 
sumo sacerdote aquel año, profetizó que Jesús había de 
morir por la nación”. Caifás es una personalidad 
histórica, conocido y nombrado como tal por Flavio 
Josefo, lo cual no puede decirse de Jesús, como el pasaje 
falsificado en las “Antigüedades de la los judíos” 
(18:63) hace mucho tiempo han sido reconocidos como 
tal incluso por los estudiosos más conservadores. 


Infinitos autores implicados en el estudio del 
Jesús histórico y el Cristo de la fe, filólogos y teólogos 
han examinado y desarrollado todos los textos bíblicos 
con minuciosidad. En mi libro anterior “El Dios de los 
hombres. La divinidad en la religión cristiana” había 
considerado los autores más representativos de estos 
temas sobre el cristianismo primitivo. En este caso nos 
fijamos en la visión judía de los mismos hechos del 
origen del cristianismo. Sin duda el judaísmo tiene 
también una visión de Dios y no solo del cristianismo, 
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muy distinta. El judaísmo como religión también es otra 
cosa a la visión de Dios como innombrable o numinoso. 


Jacob Neusner (1932-2016) 


El rabino, teólogo e historiador americano Jacob 
Neusner (1932-2016), especializado en los estudios 
rabínicos y talmúdicos, editó varios libros sobre 
distintos aspectos de los comienzos del cristianismo, y 
uno en particular sobre Jesús visto desde el judaísmo. Es 
interesante recordar que el entonces Cardenal Ratzinger 
elogió esta obra diciendo: "Con mucho, el libro más 
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importante para el diálogo judeo-cristiano de la última 
década". Posteriormente, en el primer tomo de su libro 
Jesús, le dedicó gran espacio mostrándolo como su 
interlocutor en su comentario al sermón de la montaña. 
En la introducción de su libro J. Neusner (2008) explica 
cuál es su enfoque del problema. Diferenciándose de los 
autores que lo precedieron, comienza afirmando que 
para el diálogo entre judíos y cristianos se debe 
comenzar mostrando las diferencias entre ambas 
posiciones: «En este libro explico con toda franqueza y 
sin complejos por qué, si hubiera vivido en Israel en el 
siglo I, no me habría adherido al círculo de los 
discípulos de Jesús. Habría disentido, espero que 
cortésmente, estoy seguro que con sólidas razones, 
argumentos y hechos. Si hubiera escuchado lo que dijo 
en el Sermón de la Montaña, por buenas y sólidas 
razones, no lo habría seguido» (p. 23). 


Neusner toma como punto de partida el evangelio 
de Mateo, y no lo lee como los exégetas, sino como está 
escrito, y como los fieles lo leen en la actualidad. De una 
manera respetuosa se coloca entre los oyentes del 
Sermón de la montaña, para concluir que él no seguirá 
al Maestro que tanto admira, porque disiente en su 
actitud ante la ley de Moisés: "...un maestro que se 
coloca aparte, quizá por encima de la Torá" (Neusner, 
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2008, p. 73; citado en Ratzinger, 2012, p. 74); "Un 
maestro de la Torá que dice en su nombre lo que la Torá 
dice en nombre de Dios” (Neusner, 2008, p. 71). 


Si hubiera estado allí ese día, no me habría unido 
a sus discípulos y seguido los pasos del maestro. Habría 
dado media vuelta y me habría vuelto a mi familia, a mi 
pueblo, para seguir mi vida como parte, y dentro, del 
Israel eterno (Neusner, 2008, p. 78). Jesús quiere 
reformar y mejorar "Se os ha dicho... pero yo les 
digo...". Nosotros mantenemos y yo argumento en mi 
libro que la Tora era y es perfecta, sin necesidad de 
mejoras, y que el judaísmo fue construido sobre la Tora 
y los profetas y los escritos, las partes originalmente 
orales de la Tora escritas en la Mishná, el Talmud y el 
Midrash -ese judaísmo era y sigue siendo la voluntad de 
Dios para la humanidad (Neusner, 2007). Como 
podemos ver hay gente que está por encima del ser 
humano, se siente conocedor de la voluntad de Dios, 
aunque no sepa si Dios tiene voluntad como tienen los 
hombres o tiene otra cosa que ni podemos pensar. Sin 
embargo, esta gente tan inteligente sabe cuál es la 
voluntad de Dios para la humanidad. El mismo 
Ratzinger cree que estos sabios, “eminentes e 
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intachables”*! aunque sean unos necios, pueden resolver 
en un Concilio todas las cuestiones de Dios a base de 
metafísica y teología interesada. 


Walter Homolka (1964) 


El rabino Walter Homolka? se pregunta; 
¿Entendió Jesús el concepto de un Dios que se hizo 
humano? Pregunta difícil que se ha intentado responder 
de muchas formas, pero que una mayoría entiende que 
Jesús no entendió la divinización de lo humano. Según 
el musulmán Aslan: no en entiende que Jesús se sintiera 


*1 Dios como problema. JOSEPH RATZINGER. 

"Jesús reclamado: Perspectivas judías sobre el 
Nazareno. WALTER HOMOLKA. El Jesús judío. Un regreso. 
WALTER HOMOLKA 
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divino. El Jesús de Reza Aslan es plena y 
completamente judío, animado por el pensamiento 
mesiánico. Cuando Reza Aslan publicó su estudio 
académico sobre la vida de Jesús, persiguió su 
apasionado interés por la persona de Jesús como 
personaje histórico. En “Zelote”, Aslan pinta una 
imagen de un revolucionario de ignorantes y pobres de 
Galilea, un hombre cuyo objetivo no era tanto un destino 
celestial, sino una Palestina liberada de la ocupación 
romana. El Israel del rey David debía resucitar como un 
estado bajo la autoridad de Dios. Durante los dos 
últimos siglos también los judíos (como estamos 
viendo) se han interesado en el tema de Jesús. A primera 
vista, se podría suponer que la investigación sobre Jesús 
a través de ojos judíos no prometía éxito. En palabras 
del rabino británico Jonathan David Magonet, "La 
cuestión de quién era Jesús o quién podría ser en 
realidad interesa a muy pocos judíos. O para para ser aún 
más preciso, entre la mayoría de los judíos no tiene 
importancia alguna. “No hace falta decir que una visión 
imparcial de Jesús por parte de los judíos es una tarea 
difícil. Su impacto histórico representa una amenaza 


$ El Zelote. La vida y la época de Jesús de Nazaret. REZA 
ASLAN 
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dramática no sólo al judaísmo en su conjunto, sino 
también existencialmente a cada judío individual. Siglos 
de persecución, opresión, forzada migración y exclusión 
en el nombre de Jesús, ha quedado impreso 
profundamente en la memoria de un pueblo cuyo 
destino en el "Occidente cristiano" no ha sido nada fácil. 


El rabino alemán Walter Homolka (1964) se 
dedicó a la investigación judía sobre Jesús en dos obras 
de reciente aparición, que citamos arriba y observa con 
preocupación las afirmaciones de J. Ratzinger (Papa 
Benedicto XVI) en su trilogía sobre Jesús, acerca de la 
disposición con la que se debe abordar la lectura de la 
Sagrada Escritura: J. Ratzinger no oculta sus reservas 
con respecto al método histórico-crítico y al Jesús 
histórico que surge de las investigaciones exegéticas en 
las que se aplica este método. Sostiene que toda la 
Escritura se debe leer desde la fe en Jesucristo. El 
diálogo judeo-cristiano, como se viene practicando 
desde el comienzo, sólo es posible porque existe un 
terreno común a ambos que es la Sagrada Escritura, y en 
ella ambos interlocutores encuentran al Jesús de la 
historia. Pero ese campo común desaparece desde el 
momento que uno de los interlocutores sostiene que a la 
Escritura solamente se puede acceder desde la fe en 
Jesucristo. 
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Sin duda, la trilogía de Ratzinger ha dado nuevo 
esplendor al Cristo resucitado para la Iglesia y su fe. 
Pero para el lector judío es claro que el autor no está 
personalmente en búsqueda de la fe sino ciertamente 
presuponiéndola. Al respecto, él está siguiendo la 
tradición de los que desean suplantar la búsqueda del 
Jesús de la historia. Los judíos, por otra parte, hemos 
llegado a ver a Jesús como uno de nosotros que ha 
recorrido un largo camino como ser humano para llevar 
la voluntad de Dios a toda la humanidad (Homolka, 
2015, p. 108). 


Los primeros evangelios cristianos se consideran 
las fuentes más importantes de la vida del Jesús 
histórico. La Pasión es, por supuesto, el episodio mejor 
documentado. El primero de los tres evangelios 
sinópticos, el Evangelio de Marcos, data 
aproximadamente del año 70 d.C. y se basa en fuentes 
anteriores. La fuente con mayor grado de autenticidad 
es la llamada fuente Q donde podemos leer las palabras 
de Jesús. El Evangelio de Juan, el último de los cuatro 
Evangelios, fechado hacia finales del siglo I, tiene un 
valor histórico limitado debido a su perspectiva de fe 
posterior a la Pascua. Los testimonios no cristianos 
(Flavio Josefo, Suetonio, Tácito) nos ofrecen poco sobre 
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la biografía de Jesús. Según Johann Maier, la primera, 
aunque bastante insignificante, referencia judía a Jesús 
se encuentra en el llamado Testimonio Flaviano en el 
libro judío de Josefo. Según Josefo: “Ahora por esta 
época surgió una ocasión para nuevos disturbios a un tal 
Jesús, un hombre mago, si es que se le puede llamar un 
hombre que fue el más monstruoso de todos los 
hombres, a quien sus discípulos llaman hijo de Dios, por 
haber hecho maravillas como ningún hombre ha hecho 
jamás .. De hecho, fue un maestro de trucos 
sorprendentes para hombres que aceptan lo anormal con 
deleite ... Y cuando, ante la acusación de los hombres 
principales entre nosotros, Pilato lo condenó a la cruz, 
aquellos que antes lo habían admirado no dejaron de 
delirar.” 


Poco se puede aprender de los evangelios sobre la 
juventud de Jesús. Su nombre, "Jesús", es la traducción 
griega del hebreo "Yeshua" (Dios ayuda). El evangelista 
Marcos escribe sobre al menos seis niños: Santiago, 
José, Judas, Simón y las hermanas de Jesús, que 
permanecen sin nombre (Mc 6,3). Dos listas ficticias de 
antepasados (Mt 1-17 y Lc 3:23-38) hacen de Jesús de 
Nazaret descendiente de Abraham y del rey David, pero 
al igual que el tema del nacimiento virginal, no 
pretenden ser declaraciones históricas. en cambio, tiene 
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un significado teológico. Sigue siendo cuestionable si 
Belén, cerca de Jerusalén, es de hecho el lugar de 
nacimiento de Jesús o simplemente estuvo asociada con 
él debido a la promesa de Dios al rey David. La hipótesis 
de que Jesús nació en el Belén galileo (Beit Lehem 
Ha'glilit), cerca de Nazaret y no frente a las puertas de 
Jerusalén, fue argumentada ya en 1922 por Joseph 
Klausner (1874-1958). Señaló que el Belén de Galilea 
se puede encontrar en el Talmud y en la literatura 
midráshica y las excavaciones prueban que fue un 
asentamiento importante en la época de Jesús; no hay tal 
evidencia del periodo herodiano de un Belén en Judea. 


"Después de ocho días, llegó el momento de 
circuncidar al niño; y fue llamado Jesús, nombre que le 
puso el ángel antes de ser concebido en el seno materno" 
(Lc 2,21) deja claro que la familia vivía como judíos 
entre judíos. Como hijo primogénito de una familia 
judía, Jesús fue redimido en el Templo; más tarde, Jesús 
aprendió el oficio de su padre (Mc 6,3; Mt 13,55). José 
era un artesano (del griego TÉKTWV, a menudo 
traducido erróneamente como  "carpintero”), y 
probablemente trabajaba con madera, arcilla o piedras. 
Según Lucas 2:42-48, a la edad de doce años, Jesús 
impresiono a los escribas en el Templo de Jerusalén con 
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su conocimiento de la Torá, lo que apunta a la 
posibilidad de que asistiera a la escuela, pero también 
podría ser una inserción ficticia. identificarlo como un 
destacado maestro de la Torá. Aunque la lengua materna 
de Jesús era el arameo occidental galileo, también debe 
haber dominado el hebreo como dice Lucas 4:16-17, 
Jesús leyó la Torá antes de interpretar el texto. Su 
pregunta frecuente a sus oyentes "¿Nunca [/no] has leído 
...2 " (p. ej., Marcos 2:25, 12:10, 12:26; Mt 12:5, 19:4) 
implica competencia lectora. 


El bautismo de Jesús en el rio Jordán cumple con 
la práctica estándar de la tevilah, la tradicional 
inmersión de cuerpo entero para la purificación ritual. 
El encuentro con Juan marcó un punto de inflexión 
decisivo. Jesús regresó a Galilea para seguir su propio 
llamado y en la primavera del 28 o 29 EC comenzó su 
trabajo como un predicador itinerante carismático e 
independiente. Residió en Cafarnaúm, en el extremo 
noreste del lago de Genesaret [Mar de Galilea], donde 
su esfera de influencia incluía el área judía al norte y al 
este del lago. En aquella época Galilea era considerada 
una región rebelde. La población judía local estaba 
aislada del centro religioso de Judea y amenazada por la 
influencia pagana. Cafamaúm estaba justo en la frontera 
entre los territorios de Herodes Antipas y Filipo. 
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Con base en la evidencia histórica y las fuentes 
bíblicas disponibles, uno bien podría preguntarse cómo 
podemos resumir las enseñanzas de Jesús de manera 
sucinta. Gerd Thiessen intenta precisamente esto 
cuando sostiene: “En el centro del mensaje de Jesús 
estaba la creencia judía en Dios: para Jesús, Dios era una 
tremenda energía ética que pronto cambiaria el mundo 
para traer liberación a los pobres, los débiles y los 
enfermos. Sin embargo, podría convertirse en el 
"infierno" del juicio para todos aquellos que no se 
dejaron atrapar por él. Todos tenían una opción. Todos 
tenían una oportunidad, particularmente aquellos que 
según los estándares religiosos eran fracasados y 
perdedores. Jesús buscó tener comunión con ellos. El 
estilo de predicación y argumentación de Jesús era 
esencialmente  rabínico; sus parábolas (hebreo: 
meshalim) seguían el lenguaje figurado bíblico y las 
imágenes fueron tomadas de la vida cotidiana de 
agricultores y pescadores: el sembrador, la semilla de 
mostaza, el pescador de hombres, el que "calma" la 
tormenta. Sus primeros discípulos lo llamaron "Rabi" 
(p. ej., Marcos 9:5, 11:21, 14:45; Jn 1:38, 1:49, 3:2, 
4:31) o "Rabouni" (Jn 20 :16). Este título arameo 
significa "mi maestro" y correspondía al griego 
gidackadc, o "maestro". Expresaba respeto y concedía a 
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Jesús el mismo rango que los escribas farisaicos (Mt 
13:52, 23:2, 23:7). Según Marcos 6:1-6, las enseñanzas 
de Jesús fueron rechazadas en su ciudad natal y se dice 
que nunca regresó allí. 


Jesús en la Mishná y el Talmud es citado en textos 
breves y nada elogiosos.Se le llama "el hijo de Pantera" 
(Chul 2:22, 2:24), se dice que fue ahorcado en la noche 
de Pesaj como mago e impostor (bSanh 43a), y es 
mencionado por sus seguidores, quienes son se dice que 
sana a los enfermos en su nombre (Chul 2:22s; citado en 
bShab 116a-b). El rabino Eliezer ben Hyrcanus 
supuestamente escuchó algunas referencias asociadas 
con el nombre de Jesús en Séforis (Chul 2:24). Según la 
tradición judía, Jesús de Nazaret también fue 
identificado posteriormente con otras figuras, como un 
mago egipcio llamado Ben Stada, quien, según se 
afirmó, fue ejecutado a principios de segundo siglo II 
d.C. Según Maier, el nombre "Pantera(s)" era una 
combinación nombre común para los soldados y 
convierte a Jesús en una especie de historia contraria a 
la del hijo ilegítimo de un legionario romano. Alrededor 
del año 180 d.C., el filósofo y escéptico griego Celso 
presentó una visión (transmitida por Orígenes) en que se 
refiere a un judío que reclamó a la madre de Jesús que 
tuvo un hijo ilegítimo. Y así, finalmente, la afirmación 
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de que Jesús era un descendiente legítimo de la casa de 
David había sido puesto en duda. 


Schalom Ben-Chorin lo expresó sucintamente: 
"Estas anomalías tardías, a menudo rencorosas, no 
tienen valor histórico, pero ya forman el precipitado de 
la polémica entre los cristianos judíos y el judaísmo 
normativo. "Una descripción despectiva de la Pasión de 
Jesús también se encuentra en el Talmud. El Talmud de 
Babilonia (bSanh 43a) describe la ejecución: "[En 
vísperas del sábado y] en la víspera de la Pascua, Jesús 
de Nazaret fue colgado. Y un heraldo salió cuarenta días 
antes anunciado: Jesús de Nazaret es sacado para ser 
apedreado, porque practicó hechicería, incitó a Israel y 
lo sedujo [a la idolatría]". La edad y la autenticidad de 
este memorando son controvertidos. Joseph Klausner 
consideró que es original y la fecha alrededor del año 
200 d.C. Johann Maier, sin embargo, sostiene que no 
pudo haberse originado antes del año 220 d.C. Para él, 
las referencias a la ejecución de Jesús por hacer 
proselitismo para una secta extranjera muestran cómo 
las acusaciones dirigidas a Jesús probablemente se 
basen en casos contra otros. A diferencia de Maier, Peter 
Scháfer no considera los textos rabínicos que se refieren 
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a Jesús, secundarios y post-construcciones 
Constantinianas. 


Los textos proporcionan evidencia de críticas 
rabínicas "devastadoras" al cristianismo contemporáneo 
y sus fundadores. Por ejemplo, se señala la discrepancia 
entre estos pasajes y los Evangelios: "Según el Nuevo 
Testamento Jesús fue crucificado (obviamente 
siguiendo la ley), mientras que según el Talmud fue 
apedreado y posteriormente ahorcado (siguiendo la ley 
rabínica). "El Talmud subsume los procedimientos 
contra Jesús en judaísmo, acepta con ello la acusación 
cristiana y lo confirma con la intención de limitarlo. 
Para Scháfer, esto representa uno de los primeros 
contraevangelios basado en conocimientos exhaustivos. 


Hay una narrativa coherente sobre Jesús y los 
orígenes del cristianismo en la forma del Toledot Yeshu, 
que está disponible en arameo, hebreo, yiddish y 
arábigo. Que esta "vida de Jesús" existe en numerosas y 
ampliamente versiones divergentes es una expresión de 
la actitud defensiva de judíos que habían vivido en la 
diáspora bajo la represión del gobierno cristiano desde 
la antigüedad tardía. Interpreta los evangelios que 
relatan la vida de Jesús de una manera marcadamente 
anticristiana y, en consecuencia, denigra la idea central 
de las creencias de los seguidores de aquel que creían 
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que era el verdadero Mesías, concebido por Dios en la 
Virgen María. Maier denomina esta "historia de Jesús", 
impregnada de todas las mismas circunstancias y 
polémicas de una novela entretenida, una especie de la 
literatura clandestina: “El núcleo se basa en una versión 
aramea del siglo VIN/IX, probablemente junto con las 
Tradiciones de la diáspora occidental. Versiones 
populares de desarrollados durante la Edad Media que, 
durante el período moderno, circuló como lectura 
secreta en obras judías alemanas. María, la prometida de 
José, es engañada o seducida por un soldado romano 
llamado Pantera y así concibe a Jesús, que obra milagros 
mediante el uso de hechizos que aprendió de Juan el 
Bautista o haciendo uso del tetragrámaton robado del 
Templo. Este demagogo lo declarado el Mesías e Hijo 
de Dios, es derrotado por Judas y luego es entregado a 
los sabios representantes de justicia. Los discípulos le 
roban el cuerpo y afirman que había resucitado de entre 
los muertos. 


Esta literatura popular, con toda su malicia, es 
evidencia del sufrimiento de los judíos en la Edad 
Media. Schalom Ben-Chorin cita las palabras del 
historiador judío Heinrich Graetz a este respecto: "Los 
cristianos derramamos nuestra sangre, simplemente 
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derramamos tinta". Para las diversas versiones del 
Toledot, que también se conoce con el nombre de 
Maasse Talui (ha'talui significa "el ahorcado"), la 
Enciclopedia de Berlín Judaica de 1932 enumera los 
siguientes rasgos característicos de esta obra rabínica: 


1. Jesús es engendrado y concebido en pecado. 


2. Se obliga a entrar en la sinagoga y predica 
como un estudiante irrespetuoso en presencia de sus 
profesores. 


3. Mediante astucia adquiere el nombre de Dios 
escribiéndolo en un pergamino y ocultándolo en una 
herida en la cadera. 


4. Reúne a sus discípulos a su alrededor, es 
convocado ante la reina (anacrónicamente: Helena), y la 
convence a ella, y más tarde al pueblo, con milagros. 


5. A Judas, llamado a exponer a Jesús, también se 
le concede la posibilidad de sesión del nombre de Dios 
y vence a Jesús. Ambos elevados en el aire por el poder 
del nombre de Dios. 


6. Jesús regresa a Jerusalén por segunda vez para 
adquirir el nombre de Dios otra vez; es traicionado y 
capturado. 
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7. Pide a todos los árboles que ninguno le sirva de 
horca; se olvida el tallo de col y lo ahorcan. 


8. Un jardinero, Judá, roba el cuerpo de Jesús y en 
secreto lo entierra en un lugar diferente. 


Las explicaciones se pueden encontrar en los 
fragmentos de Genizah: Jesús resucita. 


Abraham Skorka (1950-) 
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“Sobre el cielo y la tierra” es un libro entre el hoy 
papa y en su día cardenal JORGE BERGOGLIO y el 
rabino argentino ABRAHAM SKORKA (1950-). Sin 
duda son dos formas diferentes de ver a Dios, al hombre 
y el mundo en general. El primer párrafo de Abraham 
Skorka ya nos introduce en un pensamiento 
contradictorio con el mío. Dice: “Y les dijo Dios...” Es 
el primer testimonio dialogal que hallamos en la Biblia. 
La única criatura a la que se dirige en tal sentido el 
Creador es el ser humano. Del mismo relato del Génesis 
resulta que el individuo se caracteriza por su especial 
capacidad para relacionarse con la naturaleza, con el 
prójimo, consigo mismo y con Dios”. Si lo ha dicho 
Dios ya no se puede añadir nada. Es palabra de verdad 
que no admite discusión. El problema no es que Dios 
pueda comunicarse con el ser humano, sino que nunca 
se ha comunicado con pensamientos humanos, si alguna 
vez lo ha hecho. Dialogar primero supone no estar de 
acuerdo y después llegar a un encuentro donde las dos 
partes ceden. En Dios esto es imposible porque es 
soberano. Saco esto a la palestra porque los relatos 
bíblicos donde Dios habla, el que habla es el 
pensamiento humano. ¿Alguno sabe cómo habla Dios? 
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Aunque hable desde la zarza ardiendo, ¿alguno sabe 
cómo es la voz de Dios? Dios usa y dirige las acciones 
del hombre para que entendamos el sentido de la vida, 
la grandiosidad y belleza de las cosas hechas, pero no 
usa los pensamientos torcidos del hombre, ni dialoga. 


El líbro resulta ameno porque toca muchos temas, 
pero en nuestro caso nos interesa la concepción de Dios. 
Saco otro texto del rabino Skorka: “Lo que usted dice 
me remite a distintos versículos bíblicos. Por ejemplo, 
cuando Dios le dice a Abraham: “Camina delante de mí 
y sé íntegro”. Génesis 17:1. O cuando el profeta 
Miqueas le quiere explicar al pueblo de Israel lo que 
Dios espera, y entonces le dice: “Hacer justicia, amar la 
piedad y caminar con humildad junto a tu Dios” 
Miqueas 6:8.” En este texto se refleja el mismo concepto 
de Dios “Dios le dice a Abraham” en Miqueas “lo que 
Dios espera del pueblo”. Es evidente que moralidad y 
sujeción no son ideas de Dios que nos ha hecho libres. 
Como decía antes, Dios puede hacer las cosas sin 
indicaciones (justicia, piedad, humildad como si 
necesitase algo del hombre), o de otra manera que esté 
diseñada en su tablero de ajedrez para nuestras vidas y 
desde luego el Dios bíblico es tan humano que no parece 
Dios. 
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Bergoglio: Exactamente. El hombre recibe la 
creación en sus manos como un don. Dios se la da, pero 
a la vez le impone una tarea: que domine la Tierra. Ahí 
aparece la primera forma de incultura lo que el ser 
humano recibe, la materia prima que debe ir dominando 
para realizar la cultura: transformar un leño en una 
mesa. Pero hay un momento en que el hombre se excede 
en esa tarea, se entusiasma demasiado y pierde el 
respeto por la naturaleza. Entonces surgen los 
problemas ecológicos, el calentamiento global, que son 
las nuevas formas de incultura. El trabajo del hombre 
frente a Dios y frente a sí mismo debe mantenerse en 
una tensión constante entre el don y la tarea. 


Bergoglio: Matar en nombre de Dios es 
ideologizar la experiencia religiosa. Cuando sucede 
esto, aparece la politiquería y surge el endiosamiento del 
poder en nombre de Dios. Quienes lo hacen son 
personas que se autoerigen en Dios. En pleno siglo XX 
arrasaron con pueblos enteros porque se consideraban 
Dios. Los turcos lo hicieron con los armenios, el 
comunismo estalinista con los ucranianos, el nazismo 
con los judíos. Utilizaban un discurso de atributos 
divinos para matar hombres. En verdad es una manera 
sofisticada de matar por la autoestima exagerada. El 
segundo mandamiento propone amar a tu prójimo como 
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a ti mismo. Ningún creyente puede clausurar la fe en su 
persona, en su clan, en su familia, en su ciudad. Un 
creyente es esencialmente el que sale al encuentro de 
otro creyente, o de otro que no es creyente, para darle 
una mano. La Biblia en eso es impresionante: el profeta 
Amós es un látigo cuestionando a los que cometen 
injusticias con sus hermanos, a los que no salen a 
ayudar, a los que no van a llevar la presencia de Dios al 
pobre, al desvalido. También en la ley aparece “el 
rebusque”. ¿Qué es? El libro de Ruth lo describe, dice 
que no hay que volver sobre el terreno ya cosechado, 
porque siempre quedan restos de la cosecha que deben 
ser para la viuda y el huérfano”. Este párrafo de 
Bergoglio tiene sabor a verdad, pero la experiencia es 
atroz y esta violencia siempre ha existido con la iglesia 
católica por el medio. Matar en nombre de Dios o la 
religión, decir algo en nombre de Dios, aunque sea de 
justicia social, siempre ha tenido consecuencias graves. 
Matar en nombre de ideologías o filosofías, en nombre 
la superioridad de la raza y del poder absoluto es la 
barbarie misma, se mancilla el nombre de Dios y la 
dignidad del hombre. 


Termino pronto el tema, porque en asuntos de 
diálogo religioso no quiero meterme. Lo religioso me 
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espanta en todas las religiones porque estas no muestran 
su pensamiento, las razones asépticas sobre Dios, sino 
que cada día Dios tiene un pensamiento nuevo que casi 
siempre proviene de intereses humanos. Yo no puedo 
dialogar con quien me diga que en la hostia consagrada 
por un sacerdote está Cristo realmente en cuerpo y 
sangre. Me cuesta también la religión judía con todo su 
aparato de interpretaciones rabínicas en el Talmud y su 
ritualismo. Así y todo, el judío respeta el nombre de 
Dios, venera el misterio y sabe que “Dios es el que es” 
aunque haya otros nombres de Dios además de Elohim, 
Yahvé o Adonái, nombres sagrados que no se pueden 
pronunciar fuera de la oración. 
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Pinchas Lapide 


PINCHAS LAPIDE* nace el 28 de noviembre de 
1922 en Viena, hijo único de comerciantes judíos. Crece 
en una ciudad que no ha tenido parangón en cuanto a 
multiplicidad cultural y vivacidad intelectual en la 
Europa del temprano siglo XX y tras la caída de la 
monarquía austríaca, pero que, al mismo tiempo, está 
marcada por conflictos étnicos y tensiones sociales. Ya 


4 Búsqueda de Dios y sentido de la vida Diálogo entre un teólogo y 
psicólogo. VIKTOR FRANKL Y PINCHAS LAPIDE 
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entonces, Viena era el centro de un antisemitismo 
militante y, sólo una década antes del nacimiento de 
Lapide, Adolf Hitler había absorbido en esa ciudad el 
odio hacia los judíos que él habría de consolidar después 
en ideología de un movimiento político. Es el abuelo 
quien marca al pequeño Pinchas transmitiéndole una 
primera experiencia: el conocimiento de la Biblia. 
Aunque el joven Lapide proviene de un hogar judío más 
bien adaptado que tradicional, el abuelo le brinda acceso 
a las sagradas Escrituras de su Pueblo. Tal vez es esa 
temprana experiencia de la fuerza de las palabras la que 
no abandonará a Lapide tampoco en el futuro. 


Como teólogo y estudioso de las religiones no 
sólo llegará a ser un maestro de la formulación expresiva 
y fácilmente asimilable, sino que el interés por el 
lenguaje y las lenguas, así como por las cuestiones 
religiosas será el que marque su futuro camino de 
formación. Y un camino por cierto inusualmente 
segmentado: en 1946, Lapide rinde en la Universidad de 
Viena un examen de intérprete para los idiomas italiano, 
ruso, francés, alemán e inglés. De 1947 a 1951 estudia 
en Israel judaística e historia del cristianismo bajo la 
influencia de Martín Buber. Ese tiempo de estudios se 
ve interrumpido por la participación de Lapide en la 
Primera Guerra Árabe-israelí, en 1948. De 1956 a 1958, 
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Lapide se dedica al estudio de la literatura en la 
Universidad Bocconi, de Milán. En 1964 se lo encuentra 
de nuevo en Israel, estudiando cristianismo y Nuevo 
Testamento en la Universidad Hebrea. Al año siguiente, 
pasa a ser colaborador en el American Institute for Bible 
Studies, y estudia de forma paralela romanística, 
politología y medievística, para obtener finalmente en 
1968 su primer título académico formal: en la 
Universidad Hebrea obtiene el magister en romanística, 
cristianismo temprano y  medievística. A esta 
graduación sigue una estancia de investigación en 
Alemania, en el Martin-Buber-Institut de judaística de 
Colonia, donde Lapide concluye su formación en 1971 
con la obtención del doctorado. 


El tema de la tesis doctoral está relacionado una 
vez más con la religión y el lenguaje: «La utilización del 
hebreo en las comunidades de religión cristiana, con 
especial consideración del caso de Israel» [«Die 
Verwendung des Hebráischen in den Christlichen Rel 
glionsgemeinschaften mit besonderer Berücksichtigung 
des Landes Israel»]. 
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Se pregunta la esposa de Pinchas, Ruth Lapide 
45; Por qué obtiene Lapide su primer título universitario 
formal sólo a mediados de la quinta década de vida? Lo 
que hoy en día da la impresión de una cierta dejadez en 
la organización de su estudio, tiene su verdadero 
contexto en una segunda experiencia temprana de 
Lapide: en 1938, el joven judío pierde su patria. Tras el 
Anschluss de Austria, Lapide debe contemplar cómo su 
padre es obligado a limpiar la calle con un cepillo de 
dientes. Debe abandonar el Instituto Sperl de enseñanza 
secundaria, y es internado en un campo de 
concentración cercano a la frontera checa. Tiempo 
después dirá Lapide: «cristianos me encerraron en el 
campo de concentración, y cristianos me ayudaron a 
huir». Gracias a esa ayuda logra huir a través de 
Checoslovaquia a Polonia y, después, a Inglaterra. Allí 
encuentra asilo por un año en casa de un campesino. Sin 
embargo, en 1940, Lapide parte también de Inglaterra. 
Con el último barco que realiza el viaje llega a territorio 
de Palestina, hasta ese momento bajo dominio inglés. 
También aquí trabaja nuevamente primero en la 
agricultura, pero se une después a la brigada judeo- 
inglesa bajo la conducción del general Montgomery. 


45 Su vida y su obra. Búsqueda de Dios y del sentido de la vida. 
PINCHAS LAPIDE-VIKTOR FRANKL 
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Lapide combate en Italia. Terminada la guerra, sus 
conocimientos de idioma le permiten cumplir la función 
de oficial de enlace entre rusos y estadounidenses en 
Viena. En 1947, Pinchas Lapide regresa a Israel, deja 
los estudios, entra a prestar servicios en el Ministerio de 
Relaciones Exteriores de Israel y, en 1955, es nombrado 
cónsul y agregado de prensa israelí en Milán. 


En 1958 es destinado a Río de Janeiro con el 
cargo de primer secretario de la Embajada y de agregado 
cultural, para regresar a Israel en 1960. Entre 1962 y 
1964 trabaja como coordinador del equipo del 
Ministerio del Interior de Israel encargado de preparar 
la visita del papa Paulo VI a Tierra Santa. A partir de 
1964 es director de publicaciones de la oficina oficial de 
prensa del Presidente del Consejo de Ministros de Israel 
y vicedirector de la oficina estatal de prensa del país. 
Pronto se insinúa ya que Lapide no halla en esa tarea la 
plenitud que busca. Ya en los inviernos de 1966 y 1968 
emprende por encargo del gobierno de Israel giras como 
conferencista a universidades e iglesias en Estados 
Unidos. En 1969 se le concede un año sabático para 
realizar estudios en el Martin-Buber- Institut de Colonia. 
Finalmente, obtiene en 1971 el doctorado y se establece, 
por último, en Fráncfort del Meno respondiendo a 
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numerosas invitaciones de universidades e iglesias”. 
Como podemos ver la vida de muchos judíos que 
pasaron por las dos guerras fue delirante, como fugitivos 
de sus propios países, sin ilusiones a largo plazo, cada 
día acarreaba su propio afán. Sin embargo, las 
aportaciones de estos hombres han sido importantes. 
Nosotros nos fijaremos en esas comunidades cristianas 
que seguían hablando el hebreo según si tesis doctoral. 
También Lapide siente que donde hay fronteras es 
posible la vecindad, es posible construir puentes de 
entendimiento y esto será el gran tema de atención de la 
vida de Lapide. En el país de los victimarios, el judío 
Lapide tiende puentes de reconciliación con la Biblia en 
la mano. Entiende Lapide que antijudaísmo, la 
hostilidad hacia los judíos por parte del cristianismo se 
encuentra también en la Biblia. La interpretación de las 
iglesias sobre los “asesinos de Cristo” habían existido 
antes del Holocausto en Alemania y como judíos, se 
habían visto expuestos una y otra vez a la violencia 
social y estatal del cristianismo. 


A Lapide le importa hacer presentes los motivos 
que llevaron al alejamiento de Iglesia y Sinagoga. Se 
trata de entender lo que ha sucedido desde entonces. Y, 
por último, Lapide quiere aspirar a la reconciliación. 
Pinchas Lapide recuerda que el Nuevo Testamento, tal 
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como los cristianos lo leen en la actualidad, surgió 
originalmente en una lengua muy distinta. Insiste 
Lapide: «durante un milenio y medio, la cristiandad se 
dio por satisfecha con la Vulgata latina, que no es más 
que una traducción de una traducción, para avanzar 
después, paso a paso, hacia el texto griego. Hoy en día, 
se va haciendo cada vez más claro que, sin el hebreo y 
el arameo, no puede obtenerse ninguna comprensión 
auténtica ni del espíritu ni del texto original de los 
Evangelios. Pues ni Jesús ni su comunidad cristiana 
primitiva con sus primeros agentes de transmisión 
doctrinal pensaron en griego o en latín. Sólo la hebraica 
veritas,* tan hiperbólicamente alabada en su momento 
por Jerónimo, puede llevarnos de regreso a las fuentes». 
Es un mérito indiscutido de Lapide el haber hecho que 
los cristianos tomaran consciencia de que el texto del 
Nuevo Testamento es, en su origen, un texto judío. En 
las palabras de Franz Mussner, un conocido exégeta 
alemán, eso significa a su vez que los hombres de la 
Iglesia primitiva «pensaban, hablaban, escribían y 
oraban en categorías judías». 


16 ¿Está la Biblia traducida correctamente? PINCHAS LAPIDE 
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Sostiene Lapide que el trasvase de la forma 
original hebrea -de tradición  oral-del Nuevo 
Testamento, primeramente, al griego y después al latín 
no sólo cambió el «ropaje» lingüístico de un mensaje 
sino la arquitectura de pensamiento y de expresión. 
Lapide resuelve que el cristianismo debía de entender a 
Jesús como judío, una idea que muchos cristianos le 
suena chocante, aunque Jesús fuera judío en todos sus 
aspectos. La tradición cristiana lo considera dentro del 
cristianismo, pero al hacerlo, se pierde de vista la 
diferencia entre el hombre histórico de Nazaret y el 
anuncio sobre él, que condujo siglos más tarde a los 
símbolos de fe de la Iglesia, símbolos que ya no llevan 
la impronta del espíritu hebreo de los orígenes sino la 
del pensamiento helenístico, platónico de la joven 
Iglesia. En esta transformación se esconde la causa 
principal del antagonismo entre judaísmo y 
cristianismo. Es este olvido originario el que ha hecho 
posible que los cristianos hayan visto en los judíos a 
enemigos. El mensaje de Jesús hunde en su totalidad sus 
raíces en el judaísmo. Jesús era un rabbi judío, aunque, 
como constata Lapide, con una inquietud y un destino 
llenos de notable contenido propio. 
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Irving M. Zeitlin, 


¿Dónde se encontraba Jesús de Nazaret” en 
relación con el judaísmo de su tiempo? Esta es la 
pregunta clave que debe abordarse si queremos 
comprender al Jesús de la historia. Esta pregunta 
presupone una comprensión adecuada de la naturaleza 
del judaísmo en el primer siglo. ¿Quiénes eran los 
fariseos, saduceos, esenios y celotes? ¿Cuáles fueron los 
preceptos éticos-religiosos fundamentales comunes a 
todos ellos?, y ¿qué es lo que los distingue de otras 
manifestaciones? Sólo en este contexto podemos 
comenzar a vislumbrar algunos destellos confiables de 


Y Jesús y el judaísmo de su tiempo. IRVING M. ZEITLIN 
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la manera en que Jesús se entendió a sí mismo y la forma 
en que fue entendido por sus discípulos, críticos y 
adversarios. ¿Cuál era el carisma de Jesús? El destacado 
sociólogo alemán Max Weber fue uno de los primeros 
en aplicar sistemáticamente el concepto de carisma en 
sus Estudios históricos comparativos de las religiones 
del mundo. Carisma, que significa literalmente "don de 
la gracia", es una forma de autoridad basada en las 
extraordinarias cualidades personales de un individuo 
que, gracias a esas cualidades, es capaz de llamar una 
devoción absolutamente personal a su liderazgo. 
Normalmente, un líder carismático se designa a sí 
mismo y es seguido por aquellos que se sienten en un 
estado de angustia; Siguen al líder porque creen que es 
él extraordinariamente cualificado. El carisma es 
condicional en el sentido de que el líder debe autenticar 
sus dones especiales a través de milagros, revelaciones 
u otras hazañas "sobrehumanas. 


El carisma "puro" es, por su propia naturaleza, lo 
opuesto a todas las estructuras sociales 'institucionales', 
e independientes de ellas. Para hacer justicia a su 
misión, los poseedores del carisma, el maestro, así como 
sus discípulos y seguidores, deben permanecer fuera de 
las ataduras de este mundo, fuera de las ocupaciones 
rutinarias, así como fuera de las obligaciones rutinarias 
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de la vida familiar. Es bastante obvio -dice Zaitlin- que 
Weber llegó a esta concepción de carisma a través de la 
reflexión sobre el papel del Jesús histórico. De hecho, 
Weber cita los Evangelios: “Esta escrito- pero yo os 
digo...” lo cual nos lleva a considerar que la autoridad 
carismática es “irracional” [o no racional]. Es 
"revolucionario" en el sentido de no estar ligado al orden 
existente, por lo que el elemento esencial del liderazgo 
carismático es el desafío que presenta a la autoridad 
tradicional. ¿Fue Jesús un líder carismático en el sentido 
de Weber? Entonces cual era la fuente de su carisma, es 
decir, ¿qué tenía él que a sus contemporáneos les 
pareció extraordinario? ¿El carisma implica 
"popularidad"? El concepto de carisma parece tener tal 
implicación y Jesús definitivamente aparece atrayendo 
multitudes, aunque también era impopular. Algunas de 
sus palabras parecieron ofensivas. Si carisma implica un 
conflicto con la autoridad tradicional, entonces ¿cómo 
Jesús encajó en las tradiciones religiosas del judaísmo 
de su época? 


Parece que estaba en desacuerdo con ciertas 
"tradiciones de los mayores'. ¿Era su intención, sin 
embargo, romper radicalmente con las leyes de Moisés 
y suplantarlas en su totalidad? ¿O es más bien que Jesús 
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se apartó de normas específicas de una manera 
llamativa, significativa y única? ¿Y cuál fue la 
naturaleza de la autocomprensión de Jesús respecto de 
su misión? Si se sintió llamado a cumplir el papel 
mesiánico, ¿por qué se sintió llamado? ¿Había tanta 
confusión sobre quién era? Se nos dice, después de todo, 
que su propia familia no creía en él, que sus discípulos 
lo abandonaron, que Pedro lo negó y que Pablo, al 
principio, estuvo entre los más duros perseguidores de 
los seguidores de Jesús. Además, ¿es posible que Jesús 
mismo no estuviera seguro dequién era él? ¿Qué otro 
significado podemos darle a su pregunta: “¿Quién dicen 
los hombres que soy yo”. Finalmente, ¿por qué fue 
ejecutado por los romanos como rebelde político? Estos 
y Otras preguntas requieren un conocimiento del entorno 
en el que Jesús había convivido, un conocimiento, en 
particular, de los principios unificadores del judaísmo 
del primer siglo, así como las variedades de experiencia 
religiosa dentro de él. 


Poco se sabe de lo que pasó en los 18 años 
transcurridos antes del comienzo del ministerio. ¿No es 
probable que gran parte de este tiempo se gastó en la 
continuación de estudios como estos? El hecho de que 
Jesús fuera criado en un hogar humilde y en trabajos 
manuales no perjudica que sea un erudito en el sentido 
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judío. Muchos de los ornamentos más distinguidos de 
los eruditos rabínicos eran hombres de origen humilde 
que se mantenían a sí mismos y a sus familias mediante 
el trabajo manual mientras cursaban sus estudios en las 
facultades de La Ley. Hay, entonces, buenas razones 
para suponer que Jesús conocía y empleaba el lenguaje 
de los escribas y fariseos hacia gente ignorante, sin 
embargo, Jesús hablaba arameo, la única lengua en la 
que muchos de ellos podían conversar. En Marcos 5:41, 
por ejemplo, dice "Talitha cumi', ('¡Talitha, levántate!”), 
lo que parece ser sus palabras reales. 


En un ensayo breve y reflexivo, relevante para 
nuestro tema, T.W. Manson*analiza críticamente las 
palabras atribuidas a Jesús en Mateo10:5ss: “No vayan 
a ninguna parte entre los gentiles, ni entren en ninguna 
ciudad de los samaritanos, sino id más bien a las ovejas 
descarriadas de la casa de Israel”. La probabilidad de 
que estas palabras expresen la propia actitud se apoya 
en Gálatas 2, uno de las primeras referencias del Nuevo 
Testamento a los no judíos. Allí Pablo da testimonio del 
hecho de que fue sólo después de una considerable 
resistencia por parte de los "Pilares' de la Congregación 


48 ON PAUL AND JOHN que se ha publicado como” Cristo en 
la teología de Pablo y Juan” T.W. MANSON 
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de Jerusalén que su misión a los gentiles fue aprobada. 
Al principio hubo desacuerdo sobre la cuestión de si los 
paganos que se convirtieron al judeocristianismo tenían 
que ser circuncidados y sujetos a las demás leyes de la 
Torá también. El Concilio de Jerusalén (Hechos 15) 
estableció directrices firmes para una misión a los 
gentiles, pero continuó habiendo una fuerte oposición de 
los judíos cristianos que sostenía que '...a menos que 
estéis circuncidados según la costumbre de Moisés' y 
'guardar la Ley de Moisés', puede haber salvación. 
Entonces Manson acepta como un hecho que las 
actividades de Jesús se limitaron en gran medida al suelo 
judío en Palestina -aunque hubo algunas excepciones 
aparentes como en el relato de la mujer sirofenicia 
(Marcos 7:24-30) y del centurión de Cafarnaúm que 
había sido especialmente amable con judíos (Lucas 7:1- 
10). Manson cita el trabajo de Albrecht Alt” quien había 
hecho un estudio geográfico de los lugares de Galilea en 
que se dice que Jesús llevó a cabo su ministerio. Llega 
Alt a la conclusión de que Jesús no cruzó fronteras 
nacionales para buscar sacar a los no israelitas - una 
conclusión similar a la de Joachim Jeremías en su 
Promesa de Jesús a las Naciones. 'La orden de evitar a 


4 Dónde trabajó Jesús: Ciudades y pueblos de Galilea estudió 
con la ayuda de la historia local. ALBRECHT ALT 
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los gentiles y a los samaritanos"”, escribe Manson, "se 
une con la orden de ir a los israelitas. Esta última orden 
fue claramente obedecida, y de hecho fue obedecido, 
literalmente. 


Manson observa que la historia sobre La mujer 
sirofenicia (Marcos 7:24-31; Mateo 15:21-8) presenta 
una situación difícil porque allí parece que Jesús no 
estaba dispuesto a responder a un caso de necesidad y 
angustia humana. Además, Jesús responde a su petición 
de ayuda en duros términos nacionalistas: “Que primero 
se alimente a los niños [es decir, Israel], porque no está 
bien tomar el pan de los hijos y echádselo a los perrillos” 
(Marcos 7:27). El comentario convincente de Manson 
sobre este episodio es que la curación de Jesús se basó 
en la fe de Israel, y no hubo razón para creer que esta 
mujer tuviera tal fe. Fue sólo después que ella 
respondió: 'Sí, Señor; sin embargo, incluso los perros 
bajo la mesa comen las migajas de los niños', que Jesús 
accedió a ayudarla de todos modos. Así Manson 
concluye que Jesús vio su tarea inmediata como la de 
entregar su mensaje a Israel, en la fe que transformaría 
la vida de su propio pueblo, y que un Israel transformado 
transformaría el mundo". 
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En Marcos 12:18ss, los saduceos le plantearon a 
Jesús una provocación relativa a la doctrina de la 
resurrección. Jesús' muestra una respuesta eficaz que en 
este asunto compartía la perspectiva de los fariseos. Un 
escriba, escuchando el intercambio y ver que Jesús 
respondió bien, pregunta: '¡Cuál mandamiento está en 
primer lugar?' La respuesta de Jesús difícilmente podría 
ser más judía: "La primera es: "Oye, Israel: Jehová 
nuestro Dios, Jehová uno es; y tú Amarás al Señor tu 
Dios con todo tu corazón y con toda tu alma, y con toda 
tu mente, y con todas tus fuerzas". El segundo es este: 
"Amarás a tu prójimo como a ti mismo". No hay otro 
mandamiento mayor que estos' (Marcos 12:28 y 
siguientes). Ahora, T. W. Manson utiliza este 
intercambio entre Jesús y el Escriba para hacer la 
afirmación de que, aunque preguntas similares fueron 
planteados por las escuelas rabínicas de vez en cuando, 
las respuestas dadas fueron simples Hagadá, 'material 
para edificación", 'no son vinculantes como reglas de fe 
o de conducta'. Por lo tanto, según Manson, la 
importancia asignada por los rabinos a "esto o aquello", 
el mandamiento era enteramente relativo”. Para Jesús, 
en cambio, dice Manson, la prioridad que asigna a los 
dos grandes mandamientos es absoluto. 'Para Jesús estos 
dos [los mandamientos] son una clase por sí solos. No 
hay otro mandamiento que pueda presentarse ante ellos 


238 


Templos sin Dios. En torno al judaísmo y cristianismo.x ¥ 
Manuel de León de la Vega 


para reclamar la obediencia del hombre. Gozan de 
prioridad, no lógica ni relativa, sino absoluta. 


Sobre el sábado en Marcos 2:23ss, escuchamos a 
los fariseos criticar a Jesús, sosteniendo que él era 
responsable, por así decirlo, de la conducta de sus 
discípulos. Era día de reposo y estaban en el campo 
arrancando grano. "Mira", dicen los fariseos a Jesús, 
"¿por qué hacen lo que no es lícito en sábado? La 
primera observación que debemos hacer aquí es que no 
es Jesús sino sus discípulos quienes son acusados de 
violar el sábado. Una segunda observación, igualmente 
importante, es que Jesús no está de acuerdo con que una 
violación del sábado haya tenido lugar y defiende la fe 
de sus discípulos y la conducta citando las Escrituras: 
'¿Nunca habéis leído lo que David hizo", responde a los 
fariseos, "cuando estaba en necesidad y había hambre 
entre él y los que con él estaban: cómo entró en la casa 
de Dios, cuando Abiatar era sumo sacerdote y comía el 
pan de la Presencia, el cual no es lícito a nadie sino a los 
sacerdotes para comer, y también lo daban a los que 
estaban con él?(Marcos 2:25-6). Este intercambio es 
bastante típico de todo el discurso de Jesús en los 
encuentros con sus críticos y adversarios intelectuales. 
Les proporciona textos de prueba de las Escrituras o 
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argumentos basándose en ellos para defender su punto 
de vista. Podemos por lo tanto decir que, aunque había 
definidas diferencias ideológicas entre Jesús y algunos 
de los fariseos, rechazó la acusación de que sus 
discípulos habían violado el sábado. 


En el período que estamos considerando, la idea 
mesiánica en Israel dio origen al fenómeno de los falsos 
profetas. Significativamente, está en el mismo contexto 
general que su discusión sobre los sicarii®? que Josefo 
llama la atención sobre este fenómeno, describiendo a 
los falsos profetas como "otro grupo de villanos, con 
manos más puras, pero intenciones más impías, quienes 
nada menos que estos asesinos arruinaron la paz de la 
ciudad". Josefo continúa contando que eran impostores 
y engañadores que, bajo la pretensión de ser 
divinamente inspirados, fomentaron la revolución 
persuadiendo a la multitud para que se reuniera en el 
desierto y se preparase para la liberación. Contra ellos, 
las autoridades romanas, alarmados por lo que parecía 
ser la etapa inicial de una insurrección, envió un gran 
cuerpo de caballería y infantería fuertemente armada 'y 
pasar a espada a un número mayor' (Guerra 2:258-60). 
Otro trágico incidente fue provocado por un falso 


50 “Sicarii” grupo disidente de los zelotes 
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profeta egipcio. Reuniendo para sí a miles de 
seguidores, se dirigió desde el desierto hasta el monte de 
los Olivos. Desde allí había planeado entrar por la fuerza 
en Jerusalén y, después establecerse él y sus seguidores 
en el poder allí. Félix el procurador, anticipando los 
movimientos del egipcio, trajeron contra él la infantería 
pesada romana, y el líder de la revuelta escapó con sólo 
algunos de sus hombres. La mayor parte de su fuerza fue 
asesinada o capturada como prisioneros (Guerra 2: 261- 
4). Otro impostor más, pero anterior llamado Teudas, 
había persuadido a una multitud para tomar sus 
posesiones y seguirlo hasta el rio Jordán. Declaró que 
era un profeta y que por orden suya el río se dividiría y 
les proporcionaría un fácil paso. Con esta charla engañó 
a muchos. Fadus*', envió contra él un escuadrón de 
caballería. Estos cayeron sobre ellos inesperadamente, 
mató a muchos de ellos y tomó muchos prisioneros. El 
propio Teudas fue capturado, tras lo cual le cortaron la 
cabeza y la trajeron a Jerusalén. Estos son entonces los 
acontecimientos que sucedió a los judíos durante la 
época en que Cuspius HFadus fue procurador. 
(Antigüedades 20:97-9) 


51 (Fadus) fue el primer procurador romano de Judea 
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Este evento también se menciona en el libro de 
Hechos (5:36), donde el principal fariseo Gamaliel, 
recordando las experiencias de Teudas y Judas el 
Galileo, amonesta a los compañeros del Consejo que 
dejaran a Pedro y a los demás apóstoles sin ser 
molestados. Gamaliel es representado como seguro de 
que las pretensiones de los apóstoles, porque él dice: 
'Aléjate de estos hombres y déjalos en paz; porque si 
este plan o empresa es de hombres, fallará; pero si es de 
Dios, no podrás derribarlos. ¡Incluso podrías encontrarte 
oponiéndote a Dios!' (5:38-9). Aunque existen 
discrepancias cronológicas entre Josefo y Hechos,5 es 
casi seguro que el Teudas mencionado en ambas fuentes 
se refiere al mismo individuo. El nombre es 
relativamente poco común, y el Teudas citado por 
Gamaliel debe haber causado un disturbio de 
considerables proporciones para que su ilustración 
tuviera alguna eficacia. Por lo tanto, Josefo no podía 
ignorar el disturbio. Lo que surge de esta breve 
discusión sobre los falsos profetas y los falsos Mesías es 
el primero, que, en el período bajo consideración, las 
expectativas meslánicas eran tan altas entre las personas 
que varios pretendientes lograron con éxito atraer hacia 
sí un gran número de seguidores; y, en segundo lugar, 
que las autoridades romanas trataron a todos esas 
reuniones de multitudes bajo el liderazgo de populares 
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individuos como etapa preliminar de una insurrección 
violenta. 


Pero también Jesús aparece como el piadoso judío 
palestino. Al reflexionar sobre las "escuelas filosóficas" 
que constituyen el judaísmo de la época de Jesús, 
podemos ver que su encaje en cualquiera de estas 
escuelas no es fácil. No tenemos un término listo con el 
que abrazar la complejidad y versatilidad de la persona 
de Jesús. Un término que se acerca, sin embargo, es el 
de Max Weber: "virtuoso religioso”. "El hecho empírico 
importante", escribe Weber, que los hombres están 
calificados de manera diferente y el sentido religioso 
está en el centro de comienzo de la historia de la 
religión... Los valores sagrados que han sido más 
apreciados, las capacidades extáticas y visionarias de 
chamanes, hechiceros y pneumáticos de todo tipo, no 
podía ser alcanzado por todos. La posesión de tales 
facultades es un "carisma", que, sin duda, podría 
despertarse en algunos, pero no en todos. De esto se 
sigue que toda religiosidad intensiva tiene una tendencia 
hacia una especie de estratificación de estatus, de 
acuerdo con diferencias en las calificaciones 
carismáticas. 'Heroico' o 'virtuoso”. La religiosidad se 
opone a la religiosidad de masas. Por 'masa' nosotros 
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entendemos aquellos que son religiosamente "no 
armoniosos” que ocupan una posición inferior en el 
orden de estatus secular. "Virtuoso religioso 
carismático” implica genio. Concedamos que hay 
'genios religiosos' así como hay genios en música, arte, 
literatura, ciencia y otros esfuerzos humanos. 
Reconozcamos aún más la "revelación", aunque sólo sea 
en el ámbito secular y en el sentido de inspiración en 
todos los grandes fundadores del mundo. 


En el corazón de la idea mesiánica está la 
esperanza y la expectativa de un futuro mejor. Este era 
un elemento básico de la cultura judía, la conciencia 
religiosa al menos desde la época de los profetas en la 
Escritura. La expectativa recibió un renovado impulso 
con el levantamiento macabeo y continuó sufriendo 
transformaciones posteriores. Las primeras visiones 
proféticas fueron orientadas a este mundo y preocupado 
por el futuro de la nación. Era la esperanza de los 
profetas anteriores al exilio para que la comunidad se 
limpiaría moralmente y poder disfrutar la recompensa 
divina de la paz y el respeto entre las naciones. En la 
visión de Isaías, Israel sería entonces un pueblo justo y 
gobernado por un rey sabio y poderoso de la casa de 
David, y prevalecería paz y la felicidad. Mientras que en 
el período bíblico las esperanzas de salvación estaban 
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centradas en el destino de la nación, la era posbíblica del 
segundo templo muestra una preocupación por 
salvación individual, siendo la primera de sus 
manifestaciones la creencia en la resurrección. Esta 
nueva idea, expresada explícitamente en las visiones del 
libro de Daniel (c.167-163 aC), surgió de la misma crisis 
que provocó la revuelta macabea y dio origen al 
Movimiento farisaico. En la era de los problemas y la 
desgracia (Dan. 12:1) que había sucedido a Israel 
después de la perversa política de Antíoco Epífanes, 
Daniel prevé una liberación venidera. Dios mismo 
juzgará los reinos de este mundo. Él 'establecerá un 
reino que nunca será destruido, ni su soberanía será 
dejada a otro pueblo. 


El elemento verdaderamente novedoso de esta 
visión de liberación es la promesa de que muchos de los 
que duermen en el polvo de la tierra despertarán, unos a 
la vida eterna, y otros a la vergilenza y otros para 
vergüenza y confusión perpetua. (12:2) No está claro si 
Daniel imaginó un rey mesiánico a la cabeza de los 
santos del Altísimo. En cualquier caso, no hace ninguna 
mención de tal individuo. Y aunque Daniel ve que 'con 
las nubes del cielo allí vino uno como un "hijo del 
hombre" [kebar enash]' (7:13), esto no es un Mesías 
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individual, ya que el autor afirma claramente que lo que 
aparece en forma de hombre es el pueblo de los santos 
del Altísimo (7.18, 22, 27). (Esta claridad, sin embargo, 
no ha impedido que la figura daniélica fuera identificada 
con el Mesías individual.) Así como los imperios del 
mundo están simbolizados por bestias que ascienden del 
mar, por lo que el reino de los santos está representado 
por una forma humana que viaja con las nubes. La 
esencia de la esperanza mesiánica de Daniel es, por 
tanto, la del dominio universal de los devotos y justos. 
Esto será provocado no sólo por el juicio de Dios, como 
podría parecer del capítulo 7, porque es el reino de los 
santos el que 'romperá' desmenuzará todos estos reinos 
y pondrá fin' (2:44). 


Paul Winter 
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The Trial of Jesús (Proceso a Jesús) de Paul 
Winter en su primera edición, que apareció en 1961, 
revelaba amplios conocimientos, una erudición 
meticulosa y una visión judía comprensiva de Jesús de 
Nazaret. El criterio general fue que ejercería una 
influencia perdurable en la visión histórica del juicio a 
Jesús, del nacimiento de la Iglesia y del antisemitismo 
cristiano. Hay dos artículos de T. A. Burkill que 
analizan cuestiones relacionadas con la competencia 
jurídica de la autoridad judicial judía para aplicar la pena 
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capital a individuos juzgados por delitos religiosos, y el 
proceso legal contra Jesús, respectivamente." El autor 
llega en ellos a la conclusión de que el tribunal judío 
tenía autoridad para dictar y aplicar penas capitales, pero 
que, a pesar de ello, a Jesús no le condenó a muerte el 
Sanedrín. Esta sería la idea central de este libro de 
Winter. 


Paul Winter nació en 1904 en Straznice, Moravia. 
Tras estudiar filosofía y lenguas antiguas en la 
Universidad de Viena, y derecho en la de Praga, se 
convirtió en un abogado de éxito. Judío de nacimiento y 
de formación religiosa, pasó a la clandestinidad en 1939, 
después de que el Tercer Reich se anexionase 
Checoslovaquia, y logró huir. Adquirió pronto un gran 
dominio en los temas de la filología bíblica y la crítica 
formal, y sus polémicos artículos sobre el Cuarto 
Evangelio y los Relatos del Nacimiento Lucasianos, 
publicados en revistas especializadas de Europa y 
América, le situaron pronto en la primera fila de la 
erudición neotestamentaria. Es una tragedia que Winter 
tuviera que esperar tanto a que se reconocieran sus 
méritos y que viviese hasta el fin en una situación que 
bordeaba la miseria. Tras prolongadas dilaciones, 
recibió una pequeña indemnización de la República 
Federal Alemana, y la aparición de su libro fue 
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recompensada con una ayuda de la Fundación Bollingen 
de Nueva York. Pero, por lo demás, tuvo que 
arreglárselas en gran medida solo. Aun así, durante sus 
últimos años, se hizo cada vez más obligada su 
presencia en acontecimientos públicos y participó en 
debates judío-cristianos en programas de radio y 
televisión alemanes, y en la Universidad de Harvard. 
Dio también conferencias en universidades de Canadá y 
Estados Unidos, así como de Alemania... y, por último, 
en la propia Oxford. Pero por entonces los años de 
lucha, aislamiento y pobreza ya se habían cobrado su 
tributo, socavando irremisiblemente su salud. Murió el 
9 de octubre de 1969 de un ataque cardíaco. 


En la literatura del siglo I, hay alusiones 
esporádicas a actas del proceso (acta), supuestamente 
redactadas en el juicio de Jesús por orden de Pilatos. 
Tales referencias son de carácter apologético y no 
merecen una consideración seria. Los autores de tales 
alusiones las hicieron sin tener acceso a archivos 
oficiales de ningún tipo. Las referencias judías y 
paganas del juicio y de la posterior ejecución de Jesús 
que sobreviven son de fecha demasiado tardía, 
demasiado secundarias y de un carácter demasiado 
fragmentario y tendencioso para tener algo más que un 
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valor suplementario en la tarea de reconstruir de modo 
sistemático la historia del caso. Las referencias que 
proceden de fuentes cristianas (los Evangelios 
principalmente) son, a la vez, las más antiguas y las más 
completas en su descripción. Parafraseando las palabras 
de Orígenes, podemos sentir la tentación de decir ovdév 
exouev ¿ggoBev tov evayyehiov (No tenemos nada fuera 
del Evangelio) si emprendemos la tarea de rastrear la 
evolución concreta de los acontecimientos. — dice Paul 
Winter-. Por otra parte, los Evangelios no se escribieron 
con el propósito de guiar a los historiadores. Sus autores 
no se proponían un objetivo histórico sino religioso. 


Es muy riguroso Paul Winter cuando se 
mencionan los Evangelios como nuestras fuentes 
primarias para estudiar el juicio a Jesús, pero es preciso 
matizar lo de primarias. Son fuentes primarias en la 
medida en que reflejan las situaciones en que se hallaban 
sus autores (miembros de determinadas comunidades 
cristianas primitivas) y en la medida en que expresan las 
ideas imperantes en aquellas comunidades. No son 
fuentes primarias en el sentido de proporcionar datos 
directos de los acontecimientos que describen. Son 
datos directos sólo por el significado atribuido a las 
acciones, las palabras y la muerte de Jesús en la época 
en que los Evangelios se escribieron. Pueden utilizarse 
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como fuente de información sobre determinados 
acontecimientos de la vida de Jesús siempre que 
analicemos cómo llegó a atribuirse este significado a los 
acontecimientos descritos y cómo nacieron los propios 
relatos. Como podemos ver la cuestión de la 
interpretación de los hechos históricos y teológicos 
siempre es compleja y son estos grandes estudiosos de 
la Escritura los grandes orientadores. En consecuencia, 
-dice Winter- debemos atravesar, como si dijésemos, los 
relatos evangélicos hasta llegar a las tradiciones que hay 
tras ellos, analizar esas tradiciones con objeto de 
determinar sus fuentes y su antigüedad respectiva, 
diferenciar lo añadido por el autor de lo que es tradición 
antigua y deducir, por último, de la forma más primitiva 
de tradición el acontecimiento histórico que la originó. 


Erich Fromm (1900-1980) fue un destacado 
psicoanalista, psicólogo social y filósofo humanista de 
origen judío alemán. Sobre este tema del proceso de 
Jesús, escribió “el salmo 22 y la Pasión” que resume de 
otra manera menos pormenoriza que Winter estos 
hechos. El Salmo 22 “Dios mío, Dios mío, ¿por qué me 
has desamparado ?” ha desempeñado un papel decisivo 
en la historia de la crucifixión de Jesús. Mateo (27:46) 
refiere: "Cerca de la hora novena, Jesús clamó a gran 
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voz, diciendo: Elí, Elí ¿lama sabactani? Esto es: Dios 
mío, Dios mío, ¿por qué me has desamparado? (El 
Evangelio cita la versión aramea del texto hebreo, que 
dice (Elí, Elí lamaha azavtan1.) Es casi inconcebible que 
Jesús muriera pronunciando palabras de profunda 
desesperación. Esto ha sido observado, por supuesto, 
por muchos intérpretes del Evangelio, que explican el 
aparente absurdo señalando que Jesús era Dios hombre, 
y que como hombre murió desesperado. Esta 
explicación no es muy satisfactoria. Antes y después de 
Jesús hubo muchos hombres (los mártires) que murieron 
conservando íntegra su fe y sin mostrar indicios de 
desesperación. Así, por ejemplo, el Talmud refiere que 
Rabí Akiba, mientras era torturado, sonreía, y cuando el 
general romano le preguntó qué hacía, respondió: "Toda 
mi vida he predicado: Amarás al Señor tu Dios, con todo 
tu corazón, con toda tu alma [que significa la vida], y 
con todas tus fuerzas. Nunca pude amarlo con "toda mi 
vida" hasta ahora. Por eso estoy contento. ¿Por qué, 
pues, habría Jesús de morir desesperado, como 
expresión de su carácter humano? 


La respuesta a esta desconcertante pregunta 
parece ser simple. En la tradición judía, que dura hasta 
nuestros días, los libros del Pentateuco, o las porciones 
de ellos que se leen semanalmente, y algunas oraciones, 
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son citadas por la primera palabra importante o por la 
primera frase. Algunos salmos se citan solamente por las 
primeras palabras o sentencias. Por ejemplo, Ashrei 
(Salmo 1), o Al naharot Bavel (Salmo 137). Es posible 
que en la época en que se compusieron los primeros 
Evangelios, el Salmo 22, por analogía con este uso, 
fuera citado también por su primera frase importante. En 
otras palabras, el Evangelio nos dice que Jesús, cuando 
agonizaba, recitó el Salmo 22. Si así fue, no hay 
problema que resolver. Como hemos visto, el salmo 
comienza por la desesperación, pero termina con un 
afecto entusiasta de fe y esperanza. En verdad, no hay 
casi ningún salmo que fuera más adecuado a la 
afectividad entusiasta y universalista de los primeros 
tiempos de la Cristiandad que el final de este salmo: 
"Posteridad le servirá; esto será contado de Jehová hasta 
la postrera generación. Vendrán y anunciarán su 
justicia; a pueblo no nacido aún, anunciarán que él hizo 
esto." (en hebreo ki-asá "que él lo ha hecho"). 


El texto de la historia de la crucifixión muestra 
también bastante claramente que el autor de los dos 
primeros libros del Evangelio (Mateo y Marcos) debió 
tener en su mente el salmo completo. Así, Mateo (27- 
29) habla de los soldados romanos que "le escarnecían”. 
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El Salmo 22:7 dice: "Todos los que me ven 
meescarnecen". Mateo dice (27:43): "Confió en Dios; 
líbrele ahora si le quiere”. El Salmo 22:8 dice: "Sálvele, 
puesto que en él se complacía". Mateo 27:35 dice: 
"Repartieron entre sí sus vestidos, echando suertes”. El 
Salmo 22:18 dice: "Repartieron entre sí mis vestidos, y 
sobre mi ropa echaron suertes.” Además, el salmo dice: 
"horadaron mis manos y mis pies" ¿Cómo puede 
explicarse que la mayoría de los teólogos católicos 
aceptaran la idea de que Jesús murió pronunciando 
palabras de desesperación, sin advertir que murió 
recitando el Salmo 22? La razón parece sencillamente 
ser que los eruditos cristianos no pensaron en esta trivial 
costumbre judía de citar un libro o un capítulo por su 
frase inicial. Sin embargo, parece bastante claro que 
poco tiempo después de la composición de los 
evangelios de Mateo y de Marcos (este último reproduce 
las mismas palabras como últimas palabras de Jesús), se 
advirtió que las palabras pronunciadas por Jesús podían 
llevar precisamente a la errada suposición de que Jesús 
había muerto pronunciando palabras de desesperación. 
Esto resulta por lo menos muy probable ante el hecho de 
que el texto de la historia de la crucifixión fuera 
cambiado. El hecho es que Lucas refiere que Jesús dijo: 
"Padre, en tus manos encomiendo mi espíritu”. Es muy 
claro que la intención de este pasaje es mostrar que Jesús 
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murió en un estado de ánimo opuesto al expresado en el 
primer verso del Salmo 22. En el Evangelio según Juan, 
la narración es distinta de las anteriores: "Cuando Jesús 
hubo tomado el vinagre, dijo: 'Consumado es.' Y 
habiendo inclinado la cabeza, entregó el espíritu” 
(19:30). No parece una explicación rebuscada suponer 
que Juan, para evitar la errónea interpretación de que 
Jesús murió desesperado eligió las últimas palabras del 
salmo en sustitución del primer verso. El Evangelio 
Griego dice "está terminado". (La Vulgata traduce 
consummatum est que tiene el mismo significado.) La 
cuestión que surge es la de por qué Juan no eligió las 
palabras mediante las cuales los Setenta trasladaron el 
ki-asá del salmo por (snoivozv hebreo en el O), que es 
la traducción literal de asá "él lo hizo". La respuesta a 
esta cuestión puede estar en el hecho de que la 
traducción tetelestai es usada para asah en Isaías 55:11, 
lo que significa que Juan tuvo un precedente para esta 
traducción. Además, puede haber advertido que "está 
terminado" tenía más sentido que un epoiesen ("él lo 
hizo") aislado, que no significa demasiado si no se cita 
todo el verso final. 


Aunque la mayoría de los teólogos cristianos han 
aceptado la idea de la desesperación de Jesús y la han 
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interpretado de modos diversos, hay algunos, muy 
pocos, que han interpretado el Elí, Elí en el sentido 
expuesto aquí. Por lo que he podido averiguar 
consultando a eruditos teólogos, solamente C. H. Dodd, 
en su obra According to the Scriptures (1952) ha 
señalado claramente que el primer verso introduce todo 
el salmo. Pero hay varios autores que, de un modo u 
otro, han tratado de relacionar las palabras de Jesús con 
la totalidad del Salmo 22. El primero en hacerlo fue 
Justino Mártir en el siglo segundo. "En su diálogo con 
Trifón (capítulos 99-106) cita, como él dice, "todo el 
salmo" (pero en realidad solamente hasta el versículo 
23). Pero, para Justino es evidente que Jesús pronunció 
solamente el primer versículo, y el resto se introduce 
como una profecía que se muestra referida a Cristo, 
dado que él mismo se identificó con la "I" del salmo. 
Algunos eruditos posteriores, como Loisy, han 
establecido también una conexión entre el Salmo y el 
versículo "Elí, Elí": "Así pues, el Salmo 22 domina 
todos los relatos de la Pasión. Nada más natural que 
poner sus palabras iniciales en la boca de Cristo 
agonizante”. De un modo análogo, dice B. Weiss: "El 
Evangelista no se preocupó del significado más 
profundo de las palabras. Lo consideró simplemente 
como el cumplimiento de una profecía procedente de un 
salmo mesiánico". 
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George Rawlinson comenta: "Se ha argumentado, 
por supuesto, que nuestro Señor, durante la agonía de la 
Pasión puede haber confortado su alma repitiendo 
pasajes del Salterio, y que el Salmo 22 puede haber 
estado presente en sus pensamientos. El salmo, en 
conjunto, no es un salmo de desesperación; es el salmo 
de un justo sufriente que, a pesar de ello, confía en el 
amor y la protección del Dios de toda santidad hasta su 
muerte." Sin embargo, Rawlinson llega a la conclusión 
de que puede cuestionarse si no tiene razón B. Weiss al 
decir que tal interpretación introduce un "elemento 
artificial de reflexión" en "un momento de afectividad 
directa"; y en la suposición de que nuestro Señor 
realmente pronunciara las palabras, es mejor admitir con 
franqueza que no sabemos exactamente qué pensaba en 
aquel momento, y que aquí nos enfrentamos con el 
misterio supremo de la Pasión de Nuestro Salvador". 


Para resumir: a)considerando la dificultad de la 
idea de que la historia de la crucifixión presente a Cristo 
desesperado; (b) que todo el Salmo 22 estuvo en la 
mente del autor del primer evangelio como la premisa 
de la historia de la Pasión; (c) que los evangelios 
posteriores remplazaron las palabras de desesperación 
por palabras de confianza; (d) que es muy probable que 
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Juan usara el final del salmo en vez del comienzo, y, 
finalmente, la costumbre judía de citar frecuentemente 
los libros, oraciones o salmos por su primera palabra o 
frase, parece mucho más razonable suponer que en el 
relato de Mateo y Marcos Jesús recitara el Salmo 22, que 
incurrir en especulaciones tendientes a demostrar por 
qué razones pudo Jesús desesperar, o que sus palabras 
son un misterio inexplicable. En verdad, es verosímil 
que los autores de los primeros evangelios tuvieran 
conciencia, y hubieran vivido la peculiar experiencia 
religiosa que se expresa en los salmos dinámicos 


Schalom Ben-Chorin 
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El rabino Walter Homolka hace esta biografía de 
Schalom Ben-Chorin. “El periodista y filósofo de la 
religión Schalom Ben-Chorin (que significa "Paz, Hijo 
de la Libertad") nació el 20 de julio de 1913 como Fritz 
Rosenthal. Provenía de una familia de un comerciante 
judío cultivado. En el Luitpold- Gymnasium de Munich 
estudió Filosofía, literatura alemana y religión 
comparada de 1931 a 1934 en la Universidad de 
Munich. Sus profesores fueron Arthur Kutscher y 
Joseph Schnitzer. Después de múltiples arrestos por 
parte de la Gestapo, emigró a Palestina en 1933 con su 
primera esposa Gabriella Rosenthal y se instaló en 
Jerusalén. Era amigo y alumno de Martin Buber, Max 
Brod y Más Lasker-Schiiler. Ben-Chorin fue uno de los 
primeros defensores del pensamiento judío reformista 
en Israel en el siglo 20. En Jerusalén crea la primera 
sinagoga reformista en Israel, allanando el camino para 
el Movimiento Israel por el judaísmo progresista. 
Después de 1940, Siegfried Bernfeld centró las energías 
de Ben Chorin en el diálogo cristiano-judío y la 
recepción del Nuevo Testamento desde el punto de vista 
de un judío. Como erudito judío del Nuevo Testamento, 
Ben-Chorin enfatizó el judaísmo como la raíz y origen 
del cristianismo. Al comparar la Biblia hebrea con el 
Nuevo Testamento, definió claramente dónde difieren 
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ambas religiones y qué tienen en común. Presentó a 
Jesús como judío, pero también identificó dónde había 
protestado Jesús contra su religión judía de la época. El 
más exitoso entre sus más de 50 libros? son su trilogía 
sobre Jesús, Pablo y María. Ben-Chorin murió el 7 de 
mayo de 1999 en Jerusalén. 


Su libro “Hermano Jesús” comienza con un 
poema sobre el rabino de Nazaret: "Poco a poco, el 
amanecer está asomando en la conciencia de la 
comunidad judía, y Jesús está comenzando a tomar el 
lugar que le corresponde en el panteón del pueblo de 
Israel." “Estas palabras datan del año 1934 y un año 
después dejé Alemania y, siguiendo la brújula de mi 
corazón, emigré a la tierra de Israel. Desde hace más de 
seis décadas vivo en Jerusalén, la ciudad en la que la 
vida de Jesús llegó a su trágico final. Una y otra vez lo 
encontré, por así decirlo, en las calles de la Ciudad 
Vieja, pero también en las colinas de Galilea y 
especialmente en las orillas de Kinnereth, el Mar de 
Genesaret. Una y otra vez he escuchado su fraternal voz 
que nos llama y nos enseña cómo se debe cumplir la Ley 
a través del amor. Así veo yo a Jesús de Nazaret. Esta es 
la forma en que yo escucho. No como el Señor exaltado 


32 Hermano Jesús. El nazareno desde una perspectiva judía, 
SHALOM BEN CHORIN 
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sino como la imagen de mi "eterno hermano" (Stefan 
Zweig). Esta imagen se ha grabado en mi alma, y sólo 
desde esta perspectiva puedo dar testimonio judío al 
rabino de Nazaret, no al Cristo de la Iglesia”. 


La investigación judía adecuada y moderna de la 
vida de Jesús comenzó en 1922 con un distinguido libro 
de Joseph Klausner titulado Jesús de Nazareth. Escrito 
en hebreo, este libro fue el primer libro científico de 
investigación de un judío sobre la vida de Jesús. Más 
libros sobre Jesús escritos por los judíos han aparecido 
en el último medio siglo desde la fundación del Estado 
de Israel en 1948 que en todos los siglos anteriores 
juntos. De todos mis libros -dice Ben-Chorin, éste, mi 
Hermano Jesús, es el que está más cerca de mi corazón. 
Me llena de alegría que por fin haya sido traducido al 
inglés y que ahora puede encontrar su camino en el 
Nuevo Mundo. Estas búsquedas del "Jesús histórico" 
anteriores, no estaban destinadas a lograr su objetivo 
mientras siguiera siendo propiedad exclusiva de los 
eruditos cristianos. Un momento de reflexión demuestra 
por qué esto es así. Jesús no fue ni un alemán, ni un 
inglés, ni un europeo de cualquier procedencia, sino un 
judío palestino, un habitante de una comunidad judía, 
que era estaba inmerso en la tradición judía y hablaba 
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una lengua judía. Las escrituras de Israel eran su Biblia 
y su sagrada doctrina su credo. Aunque sus puntos de 
vista diferían en ciertos aspectos de los fariseos, los 
prototipos de los judíos ortodoxos de hoy, estas 
diferencias eran tales que podían surgir en cualquier 
lugar y en todas partes dentro de una familia extendida 
de creyentes. Si él fuera, como lo califica el Talmud, un 
"pecador de Israel", entonces también lo sería, por 
motivos mucho más demostrables, para la mayoría de 
los judíos vivos hoy. 


Han estado dispuestos a investigar la tradición 
judía desde adentro hacia afuera. Esto significa 
investigar no sólo la Biblia hebrea, sino también la 
Mishná, el Midrash y el Talmud que a menudo 
preservan tradiciones y creencias ya conocidas o 
practicadas en tiempos de Jesús. Una familia judía 
practicante ejemplificará la tradición, la sabiduría y la 
costumbre. Sin embargo, por parte de los cristianos se 
engendró un clima en el que los judíos fueron disuadidos 
de investigar las sagradas escrituras cristianas. En el 
siglo XIX se eliminaron tabúes de larga data y los 
académicos judíos comienzan a estudiar y exponer 
seriamente (generalmente a sus compañeros judíos) la 
Escritura cristiana. 
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La figura de Jesús ha sido engrandecida y 
minimizada del mismo modo. El autor del Evangelio de 
Juan concluye con una nota personal que bien podría 
adjuntarse a cada nuevo reexamen de la vida de Jesús: 
"Pero hay también muchas otras cosas que Jesús hizo; 
Si cada una de ellas estuviera escrita, supongo que el 
mundo mismo no podría contener los libros que se 
escribirían" (21:25). Después de esta declaración de 
Juan se han escrito innumerables libros sobre Jesús de 
Nazaret con exámenes minuciosos del texto y contexto 
tratando de conciliar las contradicciones entre los 
escritos  sinópticos (Mateo, Marcos Lucas) y 
continuando con las reconstrucciones del Jesús histórico 
en el siglo XIX. Es en este siglo que también los eruditos 
judíos han sido capaces de centrar su atención en la 
figura de Jesús, cuando el protestantismo liberal hechó 
a un lado las ataduras de la Inquisición y por otra el de 
la ortodoxia protestante. Los eruditos judíos eran 
principalmente de naturaleza apologética y preocupados 
con demostrar que los judíos no eran culpables de matar 
a Jesús. Semejantes esfuerzos continúan hasta nuestros 
días. Uno de los líderes expertos en la vida de Jesús, el 
estudioso del Nuevo Testamento Ernst Kásemann, ha 
comentado, que, al escribir una vida de Jesús, no 
podemos prescindir de algún relato de su desarrollo 
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exterior e interior. Solo una imaginación descontrolada 
podría tener la confianza en sí misma para tejer de estos 
lamentables hilos el tejido de una historia en la que 
causa y efecto podría determinarse en detalle. (Ensayos, 
45) 


Ben-Chorin se queja de Kaseman y de Rudolf 
Bulman que no están tan interesados en el Jesús 
histórico como en la buena nueva del Jesús resucitado 
proclamado por la comunidad cristiana originaria. Para 
Bultmann y sus seguidores el sitz im leben, el contexto 
cultural e histórico, es precisamente la predicación, no 
el evento real; los eventos ya no se consideran 
reconstruibles. Estos eruditos basan sus premisas sobre 
el hecho innegable de que los Evangelios no representan 
un informe histórico, pero dan fe sólo del propósito 
misionero del Señor resucitado, salvador de Israel y del 
mundo. Para los eruditos judíos cualquier 
representación de Jesús que se deriva del dogma, era 
imposible tener una imagen verdadera de importancia 
histórica pues la mayoría de los dogmas salieron de las 
polémicas de los primeros cristianos. Hasta algunas 
declaraciones rabínicas del Talmud podrían disculparse 
como cuando se dice que cuarenta días después de la 
condena de Jesús, un heraldo fue delante de él e instó a 
todos a presentarse en su defensa, pero no se pudo 


264 


Templos sin Dios. En torno al judaísmo y cristianismo.x ¥ 
Manuel de León de la Vega 


encontrar tal testigo (BT, Sanedrín 43a). En esto tal vez 
podamos escuchar un eco de la frase de la negación de 
Pedro, pero es evidente que el Talmud no tiene 
evidencia histórica porque no se podía volver a juzgar y 
exonerar a Jesús. Se pregunta Be-Chorin que en qué 
lugar de la ley judía se buscan testigos para exonerar del 
castigo, solo puede existir tal hecho en la fantasía como 
lo hacen los novelistas. Acaso ¿los judíos han tratado 
de hacerlo? Lo rechazo enfáticamente. "Odio, como 
algo vil, cualquier irresponsable fabulación forzada y 
toda licencia poética que carezca de razonamiento 
estricto. Me parecería una tontería poco artística y 
destructiva. ¡Qué seriedad de propósito tienen! ¡Qué 
significado eterno para la historia humana encontramos 
aquí!" Fue el gran poeta judío Franz Werfel quien 
adjuntó esta confesión a su drama Paulus unter den 
Juden (Pablo entre los judíos) y a quien cualquier hecho 
puramente fantástico le resultaba totalmente 
inaceptable. 


Se han escrito varios libros de tipo fantástico 
desde hace aproximadamente mediados de la década de 
1950. Uno es del judío francés Robert Aron, “Jesús de 
Nazareth: Los Años Ocultos” que crea ex nihilo la 
infancia y la juventud de Jesús. También está el popular 
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libro de Joel Carmichael, The Death de Jesús, lo que 
convierte a Jesús de Nazaret en uno de los líderes de las 
Fuerzas de resistencia judías: una tesis que ya había sido 
propuesta décadas antes por el historiador judío vienés 
Robert Eisler. Si Carmichael todavía es considerado un 
pensador original, se debe sólo al olvido del público. 
Pura fantasía también es el libro de Robert Graves, Rey 
Jesús, que convierte a Jesús en el hijo de Herodes. Tales 
"tesis" siempre causan revuelo, pero no sirven para 
descubrir un hecho genuinamente histórico para la 
imagen de Jesús. Según un dicho de Jesús, todos los 
pecados excepto contra el Espíritu Santo puede ser 
perdonado (Mateo 12:31; Marcos 3:29). Como muchos 
de sus dichos, éste es susceptible de múltiples 
interpretaciones. El sentido obvio de la palabra me 
parece el correcto aquí: es decir, que cualquier 
reinterpretación arbitraria de la tradición sagrada es un 
pecado contra el Espíritu y no puede ser perdonado. Para 
mí, el Nuevo Testamento ciertamente no es la Sagrada 
Escritura en el sentido canónico. Sin embargo, estoy de 
acuerdo con el rabino Leo Baeck ("Gospel") que es un 
documento que pertenece a la historia de la fe judía y 
conserva gran parte de la relevancia para la salvación de 
Israel. Por tanto, me parece injustificable alterar la 
figura de Jesús en cualquier ámbito y de manera 
arbitraria, del mismo modo que me parece incorrecto 
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hacer de un egipcio Moisés, como lo hizo Sigmund 
Freud en su última obra Moisés y el monoteísmo (1939). 
Lo que tal vez se le pueda perdonar a un genio como 
Freud, sin embargo, es perdonable para muchos otros 
autores que tratan de manera demasiado caprichosa 
figuras bíblicas. Esto es válido tanto para los no judíos 
como para los judíos. 


Fue Martin Buber quien hizo el famoso 
comentario sobre su "hermano Jesús" en su libro Dos 
tipos de fe. La confesión de Buber -dice Ben-Chorin- 
define mi propia posición. Jesús es para mí un eterno 
último hermano, no sólo mi hermano humano sino mi 
hermano judío. Siento su mano fraternal estrechando la 
mía y pidiéndome que lo siga. No es la mano del Mesías, 
esta mano marcada por una herida; no es ciertamente 
ninguna mano divina. Es más bien una mano humana, 
en cuyas líneas está inscrito el dolor más profundo. Eso 
me distingue a mí, el judío, del cristiano, pero es la 
misma mano que nos conmueve a ambos. Es la mano de 
un grande y fiel testimonio en Israel. Su creencia, su 
creencia incondicional, su simple confianza en Dios 
Padre, su disposición a humillarse completamente ante 
la voluntad de Dios; ésa es la actitud de la que Jesús es 
protagonista. La creencia en Jesús nos une, pero la 
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creencia en Jesús nos divide. La creencia de Jesús 
expresada en el Sermón de la Montaña, en sus parábolas 
de la paternidad de Dios y de su reino, y en la oración 
que Jesús enseña a sus discípulos, el Padre Nuestro, nos 
unifica. Pero la creencia en Jesús como el Mesías, como 
segunda persona de una Trinidad no aparece en ninguna 
parte del Nuevo Testamento, como el único Justo que 
asume sobre sí el sufrimiento vicario por los pecados y, 
necesariamente nos divide. Esto es completamente 
ajeno a la visión judía. 


El erudito del Nuevo Testamento Herbert Braun”? 
al aproximarse a la visión de Jesús define al discípulo 
cristiano como el intento de creer con Jesús y como 
Jesús, no principalmente en Jesús. Después de siglos de 
una cristología que ha sacrificado el lado humano de 
Jesús para darle su naturaleza divina, se intenta hoy para 
ver a la persona Jesús, al ser humano Jesús. Sin 
embargo, la tendencia predominante es todavía ver a 
Jesús como el mediador, despojado de su naturaleza 
corporal. Por ejemplo, en su libro Cristo 
Representante: Un ensayo de teología después de la 
muerte de Dios, sostiene la teóloga protestante alemana 
Dorothee Sólle que hoy la fe sólo es posible de manera 


3 Jesús de Nazaret: El Hombre y su Tiempo, HERBERT 
BRAUN 
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representativa a través de Jesús. Pero no es una visión 
realista del Jesús judío: no simplemente un judío sino el 
judío por excelencia, para quien la fe representacional 
era completamente ajena. La relación del judío con 
Jesús debe ser esencialmente diferente de la del 
cristiano, aunque Jesús viene a los judíos con una 
inmediatez, sin duda, sólo después de que hayamos 
redescubierto el verdadero hombre judío de Nazaret 
bajo la superposición pintada de la Iconología cristiana. 
Es necesario eliminar capa tras capa para penetrar en el 
rostro original de Jesús. Cualquier otro punto de vista no 
logra ver la verdadera naturaleza de Jesús. Ben- Chorin 
se queja amargamente como judío de que, en la tierra de 
Israel, en la ciudad de Jerusalén donde llegó en la década 
de 1930 allí se encontró con el crucificado en las 
iglesias, en las cruces del campo, en los rincones de las 
granjas, por todas partes una imaginería que le 
impresionaba dolorosamente. Por otra parte, para Ben- 
Chorin como judío le sorprendía más una interpretación 
mesiánica de Jesús. Jesús jamás pensó en sí mismo 
como Mesías, aunque haya lugares donde puede haber 
brotado esta idea. Goethe dice: “[Jesús sintió puramente 
y pensó en su silencio sólo sobre el único Dios; quien 
quisiera convertir al mismo Jesús en Dios distorsionaría 
su santa voluntad.] La cuestión de la divinidad de Jesús 
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no puede existir para el historiador o para el judío. 
Incluso la cuestión del mesianismo de Jesús debe ser 
entre corchetes aquí, ya que existe aparte del 
conocimiento histórico, la creencia judía. 


Ernst Kásemann, al abordar la cuestión de si Jesús 
se consideraba como el Mesías, dice: "Personalmente 
estoy convencido de que no puede haber motivos 
posibles para responder afirmativamente a esta pregunta 
afirmativamente. Considero todos los pasajes en los que 
cualquier tipo de dicción pre-mesiánica y resulta ser un 
kerigma moldeado por la comunidad” (Ensayos, 43). 
Desde el siglo XIX una teología liberal, también en el 
judaísmo como cristianismo, ha designado fácilmente a 
Jesús como profeta. Pero esta definición es también me 
parece insostenible. Jesús no era profeta, ni predicador, 
en el sentido de la palabra en el Antiguo Testamento. 
¿Qué caracteriza a “navi” en su oficio de proclamador? 
El navi' proclama la expresión de Yahvé; se convierte 
en la boca de la deidad. El personaje del navi' se refleja 
más claramente en la historia del vidente pagano 
Balaam, ¿Quién puede decir sólo lo que Dios ha puesto 
en su boca y quién debe bendecir a Israel, a pesar de su 
intención de maldecir al pueblo? (Números 22-24). La 
oración profética suele comenzar con fórmulas como 
"Así dice el Señor" o "Escucha la Palabra del Señor", o 
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como un encargo a los profetas como "Habla a los hijos 
de Israel", o como la expresión "Y la palabra del Señor 
vino a mí y dijo .... "Las fórmulas introductorias de este 
tipo son ajenas a los discursos de Jesús. Habla con 
autoridad personal, sin transmitir los dictados de Dios. 
La naturaleza del profeta abarca la cualidad del vidente, 
documentado en visiones de un tipo particular, como la 
de Isaías (6:1), que ve al Señor sentado en lo alto del 
templo, o de Jeremías (1:11), a quien Dios habla desde 
la rama de almendro en flor, o en el carro entronizado 
del profeta del exilio, Ezequiel (1). En Jesús faltan 
visiones de este tipo. Los avivamientos de los muertos 
se encuentran en los profetas más antiguos, Eliseo (2 
Reyes 4:8-37) y Elías (1 Reyes 17:17-24), así como en 
Jesús. 


Sobre estos hechos de volver a la vida 
(resurrección cristiana es otra cosa) hay una diferencia 
cualitativa entre lo que hacían los profetas y Jesús. Los 
antiguos profetas oraron cuando resucitaron a alguien de 
entre los muertos, Jesús simplemente le ordena a Lázaro 
que salga de la tumba (Juan 11:1-44), o la hija de Jairo 
a levantarse y caminar (Lucas 8:40-56). En Jesús faltan 
rasgos proféticos en el sentido del Antiguo Testamento. 
Jesús parece más bien actuar a la manera de las 
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enseñanzas contemporáneas de los expertos en la ley y 
sabios rabínicos, los Tannaim que enseñaban a través de 
la interpretación de los textos canónicos y a través de 
parábolas. Jesús es cierto que enseñó "poderosamente" 
e interpretó públicamente con mayor autoridad que la 
que otros se atrevían (Marcos 1:22). Interpretaciones 
con la fórmula inicial "Pero yo os digo" da a su exégesis 
su particularidad. Y, sin embargo, me parece engañoso 
insistir en que aquí existe una ruptura con la tradición 


del judaísmo, como dice la teoría cristiana. 


No es fácil, sin embargo, definir la interpretación 
de Jesús de la ley y el Jesús que interpreta la ley a veces 
con suavidad, como las escuela Hillel, y otras veces con 
dureza, como la escuela Shammai. Y sin embargo creo 
que podemos reconocer en la interpretación de Jesús una 
clara tendencia hacia la internalización de la ley, en la 
que el amor constituye el elemento decisivo y 
motivador. En particular, en la escuela de Hillel, a la que 
debemos la regla de Oro. Regla, que también se 
encuentra en el Nuevo Testamento (Mateo 7:12), donde 
el amor fraternal es central. La Hagadá,6 el cuerpo de la 
leyenda talmúdica, habla de un hombre pagano que 
deseaba ser introducido al judaísmo dentro de la 
comunidad y durante un periodo de tiempo la persona 
tenía que mantenerse en pie sobre un pie. De esa manera 
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Hillel le explicó la ley del amor fraternal, señalando que 
todo lo demás era sólo un comentario y que ahora podía 
proceder a aprender (BT Shabat 31a). La cualidad 
radical de este amor a menudo se convierte en un odio 
radical, particularmente en  autodesprecio. La 
declaración en Juan 12:25: "Los que aborrecen su vida 
en este mundo la guardará para la vida eterna", me 
parece típico sólo de la manera de enseñar de Jesús. 


No sabemos nada acerca de ningún maestro de 
Jesús, a diferencia de Pablo, por ejemplo, cuyo maestro 
se decía que era el rabino Gamaliel (Hechos 22:3). 
Probablemente fue la intención de los autores del Nuevo 
Testamento representar a Jesús como el Inspirado, que 
no necesitaba nada terrenal. Por otro lado, es probable 
que Jesús no fuera un talmid 'estudiante erudito', pero 
conocía la Biblia hebrea y la interpretaba a su manera. 
Sin embargo, -dice Ben-Chorin- existe una tradición 
talmúdica según la cual Yehoshua' Ben-Perachia es 
presentado como el maestro de Jesús (BT, Sota47a). La 
fiabilidad histórica de la referencia del Talmud a este 
supuesto maestro nunca se le dio una credibilidad por 
los historiadores. Pero existe una afirmación 
relacionada que, reflexionando tiene la fuerza de la 
credibilidad: es decir, en un baraitha que dice: "Que 
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cuando la mano izquierda se aleja, la mano derecha se 
acerca; no como Eliseo, quien hizo a un lado a Gejazi 
con ambas manos, y no como Yehoshua' Ben-Perachia, 
que empujó con ambas manos a Jesús Nazareno" (cf 
Klausner, Jesús, 24-26). Esto puede encontrarse en 
Mateo 6:3: "No dejes que tu mano izquierda sepa lo que 
hace tu mano derecha". ¿Podría esto relacionarse con 
una respuesta que Jesús le dió a su maestro Yehoshua' 
Ben-Perachia? 


Los sabios del Talmud (por ejemplo, BT, 
Sanedrín 107b) indican que Jesús, junto con su maestro, 
huyó a Egipto, lo que puede estar relacionado con la 
huida a Egipto registrada en Mateo 2:13-15. Sin 
embargo, la fuente talmúdica sitúa la huida de Jesús y 
su maestro en tiempos del Rey Alejandro Janneo, que 
reinó del 103 al 76 a.E.C. Aquí, obviamente Alejandro 
Janneo y Herodes están al revés: las bases de las 
supuestas controversias entre Jesús y su maestro son 
muy confusas en las versiones de esta leyenda que nos 
han llegado. Una de las versiones posteriores sugiere 
que fue porque Jesús accedió a la magia (una 
interpretación negativa de los milagros de Jesús) que su 
maestro tuvo una pelea con él. Sin embargo, la evidencia 
es tan poco confiable que debemos admitir que no 
sabemos nada sobre los maestros y la educación de 
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Jesús. Dada esta situación, surge la pregunta de si Jesús 
pudo haber Perteneció a alguna de las corrientes, grupos 
o partidos de su época. Aunque es innegable que estos 
grupos también poseen carácter político, deben definirse 
principalmente en términos de su origen y, 
especialmente, como escuelas en el sentido más amplio. 
Estaban divididos en dos grandes partidos enfrentados: 
los fariseos y los saduceos. Los fariseos eran el grupo de 
los eruditos en ley escritural. En el Nuevo Testamento 
las designaciones "fariseos" y "escribas" se usan 
indistintamente para designar al mismo grupo. 


Históricamente, los fariseos son un grupo 
caracterizado por prácticas y principios casi 
democráticos. Fueron responsables de la institución de 
la sinagoga, que representaba una expresión 
democrática del ritual al mismo tiempo opuesto y 
complementando el culto del templo; este último tenía 
un carácter sacramental y estaba administrado por dos 
castas, los sacerdotes (kohanim) y los levitas. Los 
propios fariseos crearon el tipo del talmid jakham 
(eruditos de la Torá) y rastrearon su linaje intelectual 
hasta Ezra, la fuerza líder en la reconstrucción del 
judaísmo tras el regreso de Babilonia. En el Nuevo 
Testamento los fariseos aparecen en una forma 
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distorsionada, debido a su conflicto con Jesús y sus 
discípulos. Las polémicas entre la comunidad cristiana 
original y la sinagoga también se reflejan en esta 
controversia. La situación en la que escribieron los 
autores del Nuevo Testamento no permiten una 
representación objetiva de los fariseos, lo que explica su 
"mala prensa". De hecho, los muchos rasgos positivos 
de los fariseos fueron suprimidos en el Nuevo 
Testamento de manera polémica. Los fariseos se 
esforzaban por santificar todos los aspectos de la vida, 
que según la ley y la costumbre debía estar subordinado 
a la voluntad revelada de Dios. Nada extraño a esta 
esfera santificadora: comer y beber, trabajar y 
descansar, sexualizar, calidad e higiene, vestimenta y 
peinado. Tampoco se consideró nada trivial para 
integrarse al servicio de Dios en la más profunda 
reverencia. Así, los fariseos, cuyas elevadas 
concepciones éticas se han conservado en la colección 
de sabiduría conocida como Pirkei-'Avoth (Sayings de 
los Padres), que se convirtieron en los padres 
intelectuales de los judíos ortodoxos posteriores. Los 
fariseos del Nuevo Testamento se reflejan en la realidad 
y problemas de la ortodoxia judía moderna. Profunda 
seriedad, devoción incondicional a la ley de Dios, 
atención minuciosa al propio deber con respecto a esta 
ley: estos rasgos marcan a los descendientes de los 
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fariseos incluso hoy. Pero también somos testigos en 
ellos de los peligros de la degeneración de la que habla 
casi exclusivamente el Nuevo Testamento. 


Jesús se encuentra a una distancia aún mayor de 
los saduceos, también llamados "los sumos sacerdotes" 
en el Nuevo Testamento -una clasificación falsa-, ya que 
en un momento dado sólo había un sumo sacerdote 
oficiante (kohen gadol, literalmente 'el gran sacerdote”). 
"El sumo sacerdote" es probablemente significaba el 
partido del único sumo sacerdote, su dinastía y su 
camarilla íntima. Representaba el estrato dirigente de 
los saduceos, cuyo nombre tsedukim deriva de la 
dinastía gobernante, del pasar por el ojo de una aguja 
que alguien rico pase para entrar en el reino de Dios" 
(Marcos 10,25). La bendición de los pobres en el 
Sermón de la Montaña también pertenece al tema. ¿En 
qué medida los jasidim (hasideanos), el grupo de los 
particularmente temerosos de Dios y ahora también los 
qumranianos, deben ser considerados como verdaderos 
saduceos? Es posible que simplemente hayan ascendido 
a corrientes o grupos escindidos dentro de agrupaciones 
más grandes. Por otro lado, los zelotes o sicarios (la 
palabra deriva de los puñales cortos [latín sica] que 
portaban), constituyen un grupo definido de activistas 
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políticos y mesiánicos que "presionaron por el fin de los 
tiempos." Se prepararon para la resistencia armada 
contra Roma, y muy bien pudo haber habido, en el 
círculo de los discípulos de Jesús, representantes de este 
movimiento clandestino judío. Mencionó un dicho de 
Jesús que podría asociarlo con estos activistas: “"Pero 
ahora el que tiene bolsa, que la tome, y también la bolsa. 
Y el que no tenga espada, que venda su manto y compre 
una."(Lucas 22:36). Sin embargo, sólo dos versículos 
después (v. 38), esta declaración es considerablemente 
debilitado: "Dijeron: 'Señor, mira, aquí tienes dos 


mm 


espadas'. El respondió: 'Es suficiente". 
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4.LOS AÑOS OSCUROS DE LA 
VIDA DE JESÚS 


4.1. Robert Aron: Los años oscuros de 
Jesús 


Los años oscuros de Jesús, son esa treintena de 
años donde los Evangelios nos dejan un personaje en la 
sombra en un entorno entre Belén y Nazaret en sus 
primeros tiempos de infancia, el bautismo de Juan y 
comienzo de la predicación. Es un periodo donde no 
aparecen los signos sobrenaturales que se narran en los 
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Evangelios. Es la parte de la vida de Jesús donde no hay 
una doble naturaleza, humana y divina de Jesús. Cirilo 
de Alejandría declara: “El prudente Evangelista, 
habiendo puesto en escena al Verbo hecho carne, 
muestra cómo, cediendo a las exigencias de su propia 
carne, se plegó a las leyes de la naturaleza que había 
hecho suya. Calvino diría: «Si no se quiere negar que 
Cristo haya sido hecho verdadero hombre, no hay por 
qué tener vergüenza de confesar que se ha sometido 
voluntariamente a todas las cosas que no pueden estar 
separadas de la naturaleza humana». De todos modos, 
no hemos de olvidar que el enfoque de Robert Aron”* es 
el de un judío que en 1791 empezó a disfrutar la libertad 
que tenían los cristianos franceses. Estos que habían 
residido en la misma tierra que los católicos ahora nadie 
podía pedirle renegar de su fe. Desde hacía varios siglos, 
vivían en comunidades cerradas, residían en los barrios 
especiales de las ciudades, sometidos a menudo a 
medidas discriminatorias, siempre inseguros del 
porvenir siempre marcados desde su infancia por el 
recuerdo o la huella de las persecuciones pasadas Su 
cultura era judía al tiempo que francesa. Sus 
antepasados y ellos mismos, desde hacía siglos, 
practicaban ese comentario perpetuo de los Libros 
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Santos, que remonta a milenios y que ha constituido 
siempre el modo original de la meditación judía La 
palabra revelada por Dios tenía para ellos a la vez plaza 
de moral, de sabiduría y de ciencia en medio de sus 
contemporáneos que les rehusaban el estado civil al 
mismo tiempo que la igualdad. No tenían sino a Dios 
como apoyo, como consejo, como inspirador. 


La vida del ser predestinado en quien, desde hace 
dos mil años, cientos de millones de hombres han 
encarnado sus aspiraciones religiosas es, ignorada. El 
misterio de la Natividad ha sido relatado y comentado 
desde hace veinte siglos por millones de fieles; el 
misterio de la Pasión y de la Resurrección es familiar a 
la mayoría de aquellos, creyentes o incrédulos, a quienes 
preocupa su destino, pero los treinta años intermedios 
de Jesús, esos treinta años esenciales en toda formación 
humana (infancia, adolescencia, madurez) es, casi, 
como si no hubieran existido. En tanto que Poncio 
Pilatos o Herodes, que no debieran haber quedado en la 
memoria de los hombres, se benefician todavía ahora de 
cronologías casi completas; en tanto que Mahoma, 
Calvino, Voltaire, que han hecho la competencia, 
reformado o negado la tradición de su Iglesia, no 
ofrecen materia para descifrar el enigma de uno a treinta 
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y un años, más que algunas líneas de un Evangelio y 
bien pocos comentarios. Solo que el desarrollo era 
normal: «Entretanto el niño crecía, se desarrollaba y se 
llenaba de sabiduría». A los doce años, son confirmados 
sus progresos: «En cuanto a Jesús, crecía en sabiduría, 
en talla y en gracia delante de Dios y de los hombres». 
En este momento se nos dice que sus padres van a 
Jerusalén como cada año por la fiesta de la Pascua judía 
Al regreso el niño se queda en Jerusalén sin saberlo los 
padres. «Al cabo de tres días lo encontraron en el 
templo, sentado en medio de los doctores, 
escuchándolos y planteándoles cuestiones, y todos los 
que le escuchaban quedaban estupefactos de su 
inteligencia y de sus respuestas. A su vista quedaron 
transidos de emoción y su madre le dijo: 'Hijo mío, ¿por 
qué nos has hecho esto? Mira, tu padre y yo te 
buscábamos angustiados'. Él les respondió: '¿Y por qué 
me buscabais? ¿No sabéis que me debo a los asuntos de 
mi Padre” Pero ellos no comprendieron lo que les decía. 
«Volvió a descender entonces con ellos y volvió a 
Nazareth y les estuvo sumiso. Y su madre guardaba 
fielmente todos sus recuerdos en su corazón». 


Estos son los únicos trozos de los evangelios 
relativos a los años oscuros de los que ya decía 
Venancio Fortunato (Obispo de Poitiers) 536-610 d,c. 
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(«Habiendo cumplido en seis lustros el tiempo de su 
vida corporal»). Pascal les consagra una frase: “De 
treinta y tres años, vivió treinta sin aparecer”. Tal es la 
pobreza de informaciones que se poseen sobre los 
treinta años. Quizá porque transcurren en un medio 
judío han permanecido oscuros. El pensamiento judío 
auténtico, el de la Biblia y el Talmud, que se prolonga 
en tiempo de Jesús, está poco interesado por los hechos 
cuando éstos no presentan una importancia espiritual o 
religiosa. Hasta el retorno de Jesús a Nazaret Palestina 
no ha cambiado de vocación buscando el encuentro de 
Dios por el hombre y el del hombre por Dios. Suelo en 
el que nada es jamás profano porque nada es inhumano, 
nada inanimado. Suelo dedicado a las revelaciones. El 
retorno de José, de María y de Jesús, a Nazareth, les 
conduce a uno de los pueblos donde se marca más 
íntimamente esta predestinación y donde va a prepararse 
un nuevo episodio. La tierra de Palestina, Israel, de la 
que conocemos la herencia, no es sólo gleba y lodo. Es 
también presencia de Dios y receptáculo de lo sagrado. 
Volviendo a Nazareth, la familia predestinada, confirma 
la doble intención que la había ya inspirado a su partida 
hacia Belén, respeto de la tradición judía. El retorno de 
Jesús a Nazareth coincide con un período de paz 
romana, en la que, en la capital del Imperio, está cerrado 
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el templo de Jano. Pero sabemos muy bien que la 
ausencia de guerra no excluye a la guerrilla y que la paz 
oficial no es siempre la pacificación. Palestina es un 
Estado satélite. Tiene a Herodes como rey. Pero éste, 
nacido en tierra judía, no es judío por la sangre. Su 
madre, Kypros, es árabe; su padre, Antípater, idumeo. 
Ninguno de los dos es de raza real, lo que permite a 
Flavio Josefo pintar así al hijo: «Un ciudadano privado 
cualquiera, e idumeo, es decir, medio judío». 


Quizás lo que más nos interesa de este tiempo de 
silencio de Jesús en Nazaret sea el tema de la sinagoga 
que menos hemos tratado, pero tiene mucha importancia 
como escuela bíblica y relacional. Siempre se habla del 
Templo, donde los cristianos se reunían también, pero el 
Templo estaba en Jerusalén y no eran fáciles los 
desplazamientos. La sinagoga era lo más funcional, 
como escuela y también se podría controlar mejor los 
ritos judíos ante la expansión del cristianismo. Todo 
hace pensar que José y María eran judíos practicantes. 
El viaje anual que hacían a Jerusalén, la cotización que 
entregaban al tesoro del Templo, como todo creyente 
debía hacerlo, les muestran vinculados al organismo 
central de la región judía de entonces. María cumple, 
según San Lucas, el rito de purificación según la ley de 
Moisés. De conformidad con las prescripciones del 
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Éxodo, llevan al niño Jesús a Jerusalén para consagrarlo 
al Señor. De acuerdo a las del Levítico, hacen la ofrenda 
de dos tórtolas Nada permite poner en duda su piedad. 
En los Hechos de los Apóstoles (X, 14) Pedro, que fue 
repetidas veces comensal de Jesús declara que él mismo 
no ha comido jamás nada de impuro, lo que implica que 
Jesús observaba igualmente los mandamientos relativos 
a la comida Algunos pueden explicarse, en apariencia, 
por consideraciones de higiene, así la prohibición de la 
carne de cerdo, comprensible en país cálido. Pero otras 
son de inspiración manifiestamente religiosa, tal la 
prohibición de comer el nervio ciático de un animal 
abatido, en recuerdo de Jacob que, en su lucha con el 
ángel, fue herido en ese sitio. Tal es, también, la 
prohibición de usar sangre para alimentarse, «porque el 
principio vital de toda criatura, es su sangre que está en 
su cuerpo, también he dicho a los hijos de Israel no 
comáis la sangre de ninguna criatura, porque la vida de 
toda criatura es su sangre aquel que la comiere será 
excluido» (Levítico, XVII, 14) 


El mundo en el que vive el judío es un mundo 
enteramente sagrado. Los aspectos más laicos en 
apariencia, están ligados a lo divino: y el hombre debe 
rendir homenaje al Eterno: «Aquel que usa del bien de 
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este mundo, sin recitar una bendición — dice el Talmud 
—, profana una cosa santa». Es muy posible que todo el 
entorno del joven Jesús en el marco de su casa familiar, 
se revelaba como un universo consagrado a lo divino La 
sinagoga de Nazaret era la casa de las plegarias donde 
aprenderá los primeros balbuceos de la Palabra de Dios, 
los primeros asombros de su apertura al mundo. La 
sinagoga es también en las comunidades judías lugar de 
estudio, donde se enseña la Ley, pero no es un santuario. 
El único lugar santo de Israel, ha sido y es, incluso 
después de su destrucción, el Templo de Jerusalén. La 
sinagoga es una institución específicamente judía que 
repugna a todo clericalismo, a todo ritualismo, que no 
comporta clérigos, pero donde los creyentes se reúnen 
para rogar a Dios, para instruirse, pudiendo, a su vez, 
oficiar, cada uno, en nombre de la comunidad entera. El 
rabino, que no es un sacerdote profesional, sino un 
hombre que ama a Dios y que ha estudiado su ley, vigila 
el desarrollo del culto, pero no lo asume él sólo. Le 
acontece el explicar las Escrituras en la cátedra: pero 
ésta es también accesible a los miembros de la 
comunidad, o a los huéspedes que quieren aportar su 
comentario personal a la palabra divina. Jesús con 
frecuencia desaprueba el ritualismo judío de su tiempo, 
se enfrenta a veces con el clero del Templo de Jerusalén, 
pero jamás con la sinagoga. Es en ella donde se despertó 
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a la vida judía. En ella aprendió a interpretar la Ley a lo 
largo de treinta años. Conoció a los fariseos, tan 
desacreditados después, pero que fueron los creadores 
de la sinagoga que salvó el monoteísmo en los tiempos 
de dispersión y persecución. 


El Templo es único para toda la nación judía y se 
halla en Jerusalén por lo que ir al templo para mucha 
gente era un viaje imposible de hacer. No así la sinagoga 
que siempre estaba a mano. El Templo estaba 
jerarquizado con un clero profesional que no eran 
rabinos sino sacerdotes. Era el lugar de los sacrificios, 
el centro inspirador de la vida judía y su autoridad 
suprema. La majestad del Templo de Jerusalén, la 
pompa de sus oficios, contrastan con la humildad y la 
simplicidad de las sinagogas del pueblo. Estas no 
rivalizan evidentemente con él, pero, en el curso de 
numerosas épocas, en que el Templo no existe, las 
sinagogas menos aparentes, menos vulnerables, son los 
refugios de la piedad judía. Así es como, desde el siglo 
VI antes de la era cristiana, entre 587 y 539, durante el 
exilio, «la sinagoga», dice el erudito judío Edmond Fleg, 
«debió tomar por primera vez toda su importancia, 
reemplazó al Templo destruido y lejano, en tanto que la 
plegaria se sustituía al sacrificio» La sinagoga se 
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desarrolla pues en la persecución y en la dispersión, esas 
dos fatalidades casi constantes de la vida judía. En el 
siglo IV, en tanto que renace la nación judía, y que se 
edifica el Segundo Templo, Esdras, Nehemías y los 
sabios de su tiempo, reorganizan el culto, insisten muy 
particularmente sobre el estudio de la Tora y el papel 
eminente de la oración, tal como se practican en las 
sinagogas. 


Estas, a pesar de la reconstrucción posterior del 
Templo, continúan multiplicándose hasta la época de 
Jesús. Cada pueblo tiene bien pronto la suya. En 
Jerusalén mismo, al lado del santuario, reabierto al 
culto, existen cantidades, trescientas noventa y cuatro 
según unos, cuatrocientas ochenta según otros. Su 
función se ha diferenciado de tal manera de la del 
Templo, que, incluso en el interior de éste, en sus 
anexos, se encuentra entonces una sinagoga 
funcionando en la Sala de las Piedras de Talla, 
Lichekath-hagazith, donde se reúne el Sanhedrín, ofrece 
un culto menos pomposo, más accesible a los simples 
fieles Las plegarias, que en el Templo están 
subordinadas a los sacrificios, que son pronunciadas en 
su intervalo, forman aquí el fondo del oficio puesto que 
no se efectúa ninguna ofrenda, animal o vegetal a Dios 
La lectura de la Ley no tiene únicamente lugar en la 
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lengua sagrada que es el hebreo, sino que una traducción 
en arameo, lengua vulgar, acompaña cada parasha, cada 
fragmento del Libro. A la sombra del santuario 
renaciente de sus escombros, pero para caer de nuevo 
bien pronto, la sinagoga representa la permanencia 
íntima, familiar y laica, de la religiosidad judía. 


Debía resultar un hecho sagrado al entrar en 
aquellas sinagogas sencillas relativamente pequeñas que 
eran enaltecidas con aquellas hermosas oraciones al 
entrar en ellas. “«Qué bellas son tus tiendas, oh Jacob; 
oh Israel, qué deliciosas son tus moradas. Lleno de 
esperanza en tu infinita bondad, Señor, entro en tu 
casa... Yo he amado siempre tu morada, oh Eterno, el 
lugar donde reside tu majestad. Prosternado y 
arrodillado, oro ante ti, Eterno, Creador mío». Otras 
veces, una vez llegado ante la sinagoga, el fiel tiende la 
mano: «Cuando levanto la mano hacia tu santuario, 
Eterno, Dios mío, te imploro y tú me acoges... Tal es la 
complejidad de los sentimientos que se acumulan en un 
niño que va siendo mayor entrando en la sinagoga y 
escuchar las hermosas y sentidas plegarias. La sinagoga 
es, a la vez, el lugar real donde los niños, sus camaradas, 
se maravillan o bien se aburren, atentos o turbulentos, 
mascullando restos de plegarias en una lengua que 
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conocen poco. Pero es también el lugar de 
transfiguración donde toda palabra tiene su resonancia, 
toda mímica su necesidad, toda hora su significado. 
Casa de edificadores de tiempos, casa del mundo de la 
oración, casa en donde la atmósfera está densa por todo 
el peso de la vida, exaltante de todas sus alegrías, y 
cargada de todos sus secretos. El poso de espiritualidad 
de lo sentido niñez en el Jesús de la sinagoga que 
participaba en tanta simplicidad familiar al mismo 
tiempo que en tanto misterio, penetrando en este 
universo a la vez banal y sublime, comienza entonces a 
soportar, y a aceptar sin duda la fatalidad de Israel. 


Sobre el final de los años oscuros de la vida de 
Jesús, después de haber estado Jesús en el Templo 
hablando con los doctores de la ley, no sabemos nada de 
la vida de Jesús. Pasado este episodio decisivo de la 
infancia es donde surgen las vacilaciones y el misterio 
aparece. Es aquí donde Robert Aron dice: “Aquí se 
anuda, en la intimidad de una conciencia convertida en 
adulta y consagrada a Dios, uno de los dramas más 
asombrosos y de más graves consecuencias que haya 
conocido la historia del mundo. Aquí se prepara, por 
medios de los que se discutirá siempre si son sobre todo 
sobrenaturales o naturales, una de las principales 
mutaciones que haya sufrido el pensamiento humano y 
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la historia de Dios sobre la tierra”. El anarquista 
Proudhon”? al que se le tiene por ateo fue una de los más 
atraídos por la persona de Jesús poniendo en ridículo a 
aquellos que quieren reducir los acontecimientos de su 
existencia a las dimensiones habituales de nuestra vida 
cotidiana. Son gentes que querrían saber si en la comida 
de la Cena se utilizaban tenedores. Del final de los años 
oscuros, lo que importa seguramente más que el detalle 
de los hechos, rezagados en la sombra, es el sentido y la 
conclusión del itinerario espiritual de Jesús. En los 
manuscritos del mar Muerto, que fueron descubiertos 
recientemente, en la época de Jesús comunidades judías 
de inspiración esenia que llevaban una vida monacal. 
Anunciaban la venida de una «Nueva Alianza»; su 
alianza debía comportar prescripciones que el 
cristianismo volverá a tomar acto seguido para sus 
sacerdotes y para sus conventos: pobreza, castidad, 
bautismo, comidas en común, abandono de los 
sacrificios en el Templo, culto más interior, desprecio 
de las riquezas...Tales eran los preceptos formulados por 
el «Maestro de Justicia», en el cual se está tentado a 
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veces de ver una primera figuración del Mesías, un 
precursor de Jesucristo. 


Jesús ¿conocería directamente los monasterios 
del mar Muerto? ¿O bien por medio de Juan Bautista, al 
final de los años oscuros, supo de su enseñanza? A los 
exégetas pertenece el decidir. Lo que parece cierto en 
todo caso, es que esta secta de «Qumram» marca una 
transición entre el judaísmo de estricta observancia, que 
el joven Jesús había conocido en Nazareth, y una 
fracción del judaísmo en marcha hacia el cristianismo, 
tal como se constituye en Israel, al fin de los años 
oscuros. Desde el punto de vista estrictamente judío, la 
existencia de esas comunidades monacales renovaba 
uno de los problemas que Israel debe perpetuamente 
plantearse y rebatir. Religión del Dios viviente, religión 
inscrita en la Historia, el judaísmo repugna en principio 
todo ascetismo. El Talmud en un pasaje muy conocido, 
aconseja seguir «los caminos de la tierra»: no es 
necesario aislarse del medio social. El rabino, no es un 
sacerdote profesional; la sinagoga no es un Templo; las 
bendiciones se aplican a todos los actos cuotidianos, les 
acompañan en un contexto religioso sin transformar su 
naturaleza ni aislarles del mundo. Lo menos que se 
puede decir de las comunidades del mar Muerto, es que 
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debieron renovar así un debate constante de Israel, del 
que es seguro que Jesús había estado informado. 


El Kadish (hebreo 'santo' o 'santificación'), es un 
himno de alabanza a Dios que se recita durante los 
servicios de oración judíos y en especial en los entierros. 
El tema central del Kadish es la magnificación y 
santificación del nombre de Dios. Según -Robert Aron- 
podría haberla hecho Jesús a la muerte de José, su padre 
o escuchado en la sinagoga en otros servicios. Al 
principio tenía un uso escolar, después cultural y por fin 
ritual. Dice así, traducido por Edmond Fleg: 


«Que sea engrandecido y santificado el nombre 
del Maestro, en el mundo que él ha creado según su 
voluntad. Y que él haga reinar su reino en vuestra vida 
y en vuestros días, y en la vida de toda la casa de Israel, 
ahora y en un tiempo próximo. Y decid: Amén. —Que 
sea bendito el nombre del Maestro, en el mundo y la 
eternidad. Que sea bendito, alabado, honrado, elevado, 
exaltado, ilustrado, magnificado, y glorificado, el 
Nombre del Santo, bendito sea, por encima de toda 
bendición y de todo canto, de toda alabanza y de toda 
consolación que se pronuncian en el mundo. Y decid: 
Amén. —Que sean recibidas las plegarias y las súplicas 
de todos aquellos de Israel, delante de su padre que está 
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en los cielos. Y decid: Amén. —Que sea bendito el 
nombre de Dios de aquí a la eternidad —que una gran 
paz de) cielo y la vida se haga sobre nosotros y sobre 
todo Israel, y decid: Amén. —Mi ayuda viene de Dios, 
que hizo la tierra e hizo los cielos. —Aquel que hace la 
paz en las alturas, que haga sobre nosotros la paz y sobre 
todo Israel. Y decid: Amén». 


El “Padre nuestro” cristiano como el Kaddisch tan 
en uso en tiempo de Jesús, como lo es todavía en 
nuestros días, no presenta solamente un interés 
introspectivo. Se prolonga en una de las plegarias 
fundamentales de la iglesia, el “Padre nuestro”, al que la 
tradición judía ha provisto de bastantes temas y 
expresiones. Uno de los temas que cita el Talmud 
«Abbai dijo: 'Que se haga tu voluntad, Eterno Dios 
nuestro, de dirigirnos hacia la paz' (Bera'hot, 30 a). A 
pesar de la sequedad de una tal enumeración, conviene 
citarlas aquí: «Padre Nuestro que estás en los cielos», es 
en hebreo «Abinou cheba chamain», del que ya hemos 
visto la traducción en el Kaddisch. «Santificado sea tu 
nombre» es la fórmula casi textual por la que comienza 
el Kaddisch. «Venga a nosotros tu reino... Hágase tu 
voluntad...» continuación de la plegaria Alénou, que 
marca la esperanza en la venida de los tiempos 
mesiánicos y el universalismo judío: se puede leer en 
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ella: «También nosotros esperamos en ti, Eterno Dios 
nuestro, para que nos muestres pronto la gloria de tu 
fuerza... Todos aceptarán el yugo de tu reino; reinarás 
sobre ellos pronto y para siempre...» (Traducción de 
Edmond Fleg). «El pan nuestro de cada día dánosle 
hoy...» En las bendiciones que acompañan las comidas 
y en el curso de las cuales el cabeza de familia reparte y 
bendice el pan, se encuentra la siguiente expresión: 
«Dios nuestro, Padre nuestro... danos nuestra comida y 
provee a nuestras necesidades». «Perdónanos nuestras 
deudas...» continuación de la sexta bendición del 
Shemone-Esré: «Perdónanos Padre nuestro porque 
hemos pecado contra t1, borra y haz desaparecer nuestras 
iniquidades de ante tus ojos, porque son numerosas tus 
misericordias. Bendito seas, Señor, que has perdonado 
abundantemente» (Traducción Bonsirven). «No nos 
dejes caer en la tentación, mas líbranos del maligno». 
Recuerdo de una idea frecuentemente expresada en los 
Salmos y de la que el Talmud suministra varios 
comentarios. «Porque a ti pertenece el reino, la potencia 
y la gloria». Recuerdo de las numerosas fórmulas de 
glorificación que se encuentran proclamadas 
especialmente en el momento de ser mostrada la Ley. 
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Así esta plegaria fundamental del cristianismo 
está, en muchos pasajes, extraída directamente de las 
oraciones judías fundamentales, que Jesús pronunció en 
el curso de los años oscuros. Esto no es un caso único. 
El Magníficat igualmente está casi enteramente sacado 
de los textos de los Salmos y de los Profetas. Y cuando 
se relee, según los métodos actuales de la crítica 
literaria, el ritual de las fiestas judías, se encuentran en 
muchos lugares temas que la liturgia cristiana o los 
Evangelios volverán a tomar. Lo que es verdad del ritual 
lo es también del dogma que dispensan las dos 
religiones. Jesús mismo, en los Evangelios sinópticos, 
proclama sin ambages su vinculación a la fe judía. Lo 
hace en Marcos y Mateo, lo hace también en Lucas en 
términos casi equivalentes. «Uno de los letrados, - 
escribe Marcos-, que se había aproximado oyéndolos 
discutir, viendo que había respondido bien, le preguntó: 
¿Cuál es el primero de todos los mandamientos?, Jesús 
respondió: Este es el primero: Escucha Israel, el Señor 
nuestro Dios es el único Señor, y tú amarás al Señor tu 
Dios con todo tu corazón, con toda tu alma, con toda tu 
inteligencia, y con toda tu fuerza. El segundo es éste: 
Amarás al prójimo como a ti mismo. No hay otro 
mandamiento más grande que estos dos'». Como vemos 
Jesús está enraizado en la tradición judía con este 
“Shema Isarael” 
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En un libro publicado en 1955 por las Ediciones 
Vaticanas, el Reverendo Bonsirven ha hecho el extracto 
de los «textos rabínicos de los primeros siglos cristianos 
para servir a la compresión del Nuevo Testamento». Ha 
citado en él, millares, extraídos de las diversas 
colecciones de comentarios judíos, tales como el Pirqé 
Aboth, los Midrashim o los tratados del Talmud. Todos 
esos fragmentos ciertamente no estaban todavía 
redactados en la época en que vivía Jesús. Pero 
transmitidos bajo la forma de tradición oral, constituían 
la base de la enseñanza dispensada por los doctores. Los 
escritores judíos por su parte también desde el comienzo 
del siglo XIX habían buscado las fuentes judías en el 
Nuevo Testamento y donde el rabino Elie Soloweyczyk 
encontraría referencias en el Sermón del Monte. Cada 
una de las bendiciones o bienaventuranzas con las que 
comienza esta predicación de Jesús tiene referencias 
talmúdicas. «Bienaventurados los pobres de espíritu...» 
serían los principios del Rabí Levitas en el tratado Aboth 
(IV-4) sobre los beneficios de la humildad, y las del 
Rabí Akiba en el tratado Ketoub (50 a) sobre el deseable 
justo medio. «Bienaventurados los tristes», repite el 
pensamiento del Talmud (Eroubin 41 b), según el cual 
«la desdicha redime a las almas». «Bienaventurados los 
mansos», recuerda la del Talmud (Soukka 29 b), «los 
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humildes poseerán la tierra y gozarán de una paz 
inalterable». «Bienaventurados los que tienen hambre y 
sed de justicia», prosigue lo que dice el Talmud (Baba 
Bathra 10 a) sobre la justicia y la caridad. 
«Bienaventurados los misericordiosos...», cf. Talmud 
(Sabbath 151 b). «De cualquiera que tenga piedad de los 
demás, Dios tendrá piedad». «Bienaventurados los que 
procuran la paz...», cf. Talmud (Sabbath 10 b) 
invocando al «Dios de la Paz». «Bienaventurados los 
que padecen persecución por la justicia...», cf. Talmud 
(B. Kamma 93 a). «Más vale ser perseguido que 
perseguidor». «Bienaventurados seréis los que sufráis 
injurias por mi causa, los que seáis perseguidos...», cf. 
Talmud (Sabbath 118 b) que glorifica: «A los que se 
dejan ultrajar, pero no ultrajan a nadie». Después de las 
bendiciones, el texto del Sermón de la Montaña queda 
igualmente nutrido por las referencias talmúdicas. 


Resulta sorprendente como muchos de los dichos 
de Jesús ya eran frases rabínicas o de la Escritura. 
«Regocijaos y estremeceos de alegría porque vuestra 
recompensa será grande en los cielos», Ó-Talmud 
(Sabbath 118 b): «Es bella y yo la envidio, la parte de 
aquellos de los que se sospecha y que no han merecido 
en ningún momento la sospecha». «Sois la sal de la 
tierra...». La sal, término de comparación muy usado y 
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muy importante para los judíos, es la imagen de la 
incorruptibilidad y simboliza así la permanencia de la 
alianza con Israel: una alianza indisoluble se llama en 
hebreo una «alianza salada». En Números (18: 19) 
consagran esta expresión: «Esta es una alianza de sal 
inalterable, establecida por el Eterno a su provecho y al 
provecho de tu posteridad». Por su parte, el Talmud, en 
su tratado Ketoubot, da un comentario práctico a la 
misma idea: «Todo alimento tiene necesidad de ser 
salado para ser conservado. El dinero también tiene 
necesidad de ser salado para ser conservado. ¿Con qué 
debe ser salado el dinero? Con la caridad». La densidad 
y el número de las fórmulas talmúdicas en un texto tan 
importante, muestran hasta qué punto en el curso de los 
años oscuros, Jesús se había impregnado del comentario 
tradicional de la Ley. No sólo en el Antiguo Testamento, 
también en el Talmud es necesario buscar las fuentes del 
modo de expresión evangélico. Esas dos ramas de un 
mismo tronco, Talmud y Evangelios, presentan 
afinidades. Afinidades formales, como aquellas de las 
que hemos citado varios ejemplos. Pero también 
afinidades más profundas, al tiempo que divergencias. 
Lo esencial de la moral es común a estas dos 
derivaciones del judaísmo bíblico: y es sin duda 
importante-dice Robert Aron- 
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En su obra Moral judía y moral cristiana, el gran 
rabino Elie Benamozegh, uno de los judíos más 
destacados de la historia de Italia, muestra que la Ley 
cristiana de caridad marca la continuación de toda la 
tradición judía. Cita a Moisés para quien «todas las vías 
del Eterno son caridad y verdad». Cita al profeta 
Miqueas: «Oh hombre, ¿qué es lo que Dios exige de ti? 
Practicar la justicia, amar la caridad, y caminar 
humildemente delante de Dios». Cita a uno de los 
indicadores de la tradición rabínica, anterior en varios 
siglos a Jesús, Simón el Justo, para quien la sociedad 
reposa sobre tres columnas: la ciencia religiosa, el culto 
y la caridad. Otros talmudistas más recientes, tales 
como, los conocemos, Hillel y el Rabí Akiba, expresan 
así el mismo precepto: «Ama a tu prójimo como a ti 
mismo, dice el último, es el gran principio de la ley». La 
virtud cristiana de la humildad es también de origen 
judío y más particularmente fariseo. Una de citas del 
Talmud marca un sentimiento repetido en el Evangelio: 
“Cualquiera que se humille será ensalzado, y cualquiera 
que se ensalce será humillado. Cualquiera que se 
envilezca aquí abajo a causa de la Ley, será glorificado 
en la vida futura. — Cualquiera que se haga pequeño en 
este mundo por la Ley, será grande en el mundo por 
venir». El contenido es, pues, en gran parte el mismo y 
dice este autor que es revelador que se repite en 
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bastantes lugares de los Evangelios. Así la tradición 
judía no es solamente para Jesús una fuente de fórmulas 
o de preceptos, constituye igualmente una escuela de 
pensamiento. Cuando en el Evangelio se trata de 
demostrar que Jesús es el Mesías anunciado por las 
Escrituras, se efectuará la prueba citando los libros del 
Antiguo Testamento y encontrándoles una nueva 
explicación adaptada a las circunstancias. Esta manera 
de razonar es frecuente en los Evangelios: demos un 
solo ejemplo. 


El capítulo 53 de Isaías describe, sin decir quién 
es, al «Servidor de Yahvé»: «Ha sido traspasado a causa 
de nuestros pecados, aplastado a causa de nuestras 
iniquidades. El castigo que nos salva está sobre él y es 
gracias a sus heridas como nosotros somos curados». 
¿De quién se trata en este texto? Es una cuestión que se 
plantea a la sutilidad de los talmudistas. Para el Talmud 
de Babilonia se tratará de Moisés; para el de Jerusalén 
de Rabí Akiba. Cuando San Marcos en su Evangelio 
(15:28) afirma que el profeta presentaba en estos 
versículos la venida de Jesucristo, aporta una tercera 
respuesta a un debate farisaico. El estilo de su 
pensamiento es el mismo que el de sus predecesores; 
simplemente saca nuevas consecuencias. Es necesario 
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probar que la Pasión de Jesús estaba ya prevista por la 
tradición profética. Es una legitimación del pensamiento 
cristiano lo que el evangelista pide al método talmúdico. 
Cita Robert Aron también a Mateo para explicarnos el 
espíritu dialéctico talmúdico en el episodio de la 
expulsión de demonios: «Los fariseos oyendo esto, 
respondieron: 'Ese no expulsa a los demonios sino por 
Belcebú, príncipe de los demonios'. Conociendo sus 
sentimientos, Jesús les dijo: "Todo reino dividido contra 
sí mismo corre hacia su ruina; y ninguna vida, ninguna 
casa, dividida contra sí misma, sabría mantenerse. 
Ahora bien, si Satán expulsa a Satán, se ha dividido 
contra sí mismo: por consecuencia, ¿cómo se 
mantendría su reinado? Y si yo, es por Belcebú por 
quien expulso a los demonios, vuestros adeptos, ¿por 
quién los expulsan? ¡He aquí pues que ellos mismos 
serán vuestros jueces! Pero si es por el espíritu de Dios 
por quien yo expulso a los demonios, es que el reino de 
Dios ha llegado a vosotros'». 


4.2. Elizabeth Clare Prophet: Los años 
perdidos de Jesús 
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Estamos obligados a leer todo lo que caiga en 
nuestras manos, si queremos ver la mayoría de los 
enfoques en cualquier tema. No me gusta hacer lecturas 
selectivas, dándole vueltas siempre a las mismas ideas 
sin aportar nada nuevo y por otra parte me encuentro 
sumergido en lecturas que me hacen perder mucho 
tiempo. Sin embargo, otras veces uno encuentra 
historias desconocidas, investigaciones raras por lo 
imprevisto de sus deducciones como ya lo fue en su día 
el “Jesús vivió y murió en Cachemira” de Andreas 
Faber-Kaiser. Juan José Benítez también, en su 
multifacética tarea de investigación del misterio, había 
centrado sus pesquisas en la Sábana de Turín en el libro 
“El enviado” y en “Jesús de Nazaret, Nada es lo que 
parece” Ahora este libro de la Profeta, Elizabeth Clare? 
no deja de tener mucha imaginación, pero nos aporta 
datos extraños que ignorábamos. Es el caso del padre de 
la iglesia, Ireneo, en su libro “Contra los herejes ” Ireneo 
entra en contradicción con la tradición del siglo I según 
la cual Jesús pasó muchos años en esta Tierra. Ireneo”, 


6 Los años perdidos de Jesús: Pruebas documentales de los 
diecisiete años en que Jesús viajó a Oriente. ELIZABETH CLARE 

37 Contra los herejes Exposición y refutación de la falsa gnosis. 
IRENEO DE LYON 
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afirma que vivió por lo menos entre diez y veinte años 
después de la crucifixión: “Al concluir su trigésimo año 
sufrió, siendo todavía un hombre joven que no había 
alcanzado en absoluto una edad avanzada, que la 
primera fase de la vida ocupa treinta años, y que ésta se 
extiende hasta los cuarenta, todo el mundo lo admite; 
pero entre los cuarenta y los cincuenta un hombre 
empieza a declinar hacia la vejez, que alcanzó a nuestro 
Señor mientras desempeñaba el cargo de Maestro, como 
el Evangelio y todos los ancianos testifican; los que 
estaban familiarizados en Asia con Juan, el discípulo del 
Señor, [afirman] que Juan les transmitió esa 
información [Contra las herejías, hacia el año 180]. 


La postura ortodoxa es que Jesús resucitó de entre 
los muertos al tercer día. Enseñó a los discípulos durante 
cuarenta días. Luego desapareció de su vista en «una 
nube». Ascendió a los cielos y se sentó a la derecha de 
Dios. La opinión contraria la apoya también un texto 
enóstico del siglo II de Pistis Sofía: “Se ha dicho que 
cuando Jesús se levantó de entre los muertos pasó once 
años conversando con sus discípulos e instruyéndoles 
[...] Lo cierto es que no hay ningún registro de su 
existencia durante su vida. Si lo hubo, no sobrevivió. 
Tampoco sobrevivió nada que pudiera haber escrito. 
Ningún dato sobre su aspecto físico: altura, peso, color 
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de pelo u ojos. No hay rasgos distintivos. Pocos detalles 
sobre su niñez. Poca información sobre su familia y vida 
familiar. Quizá se trasladaron a Menfis, Egipto, poco 
después de su nacimiento, y vivió allí con su familia tres 
años. Las leyendas de las islas [británicas] dicen que su 
tívabuelo José de Arimatea le llevó a Glastonbury 
cuando era joven. Pudo haber estudiado allí. 


La resurrección debió también ser un argumento 
cristiano para probar el carácter divino de Jesús. Celso** 
en su discurso hace hablar a un judío que declara: “¿Qué 
es lo que ha conducido [a los cristianos] sino que predijo 
que resucitaría después de muerto?” (11,54). El 
argumento descansa no solo en el hecho de la 
resurrección, sino también en el hecho de que la 
resurrección estaba predicha (cf.Mc 8,31; 9,31; 10,33). 
Tampoco este argumento impresiona a Celso. En primer 
lugar, duda de la realidad de la resurrección. Un amplio 
fragmento concentra las críticas a la veracidad de la 
resurrección: “Pero lo que se debe examinar es si 
alguno, verdaderamente muerto, ha resucitado con su 
propio cuerpo. ¿O piensan que lo de los demás es un 
mito (y así parece), pero que ustedes han encontrado un 


58 Discurso verídico contra los cristianos. CELSO 
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desenlace más noble y verosímil al drama: aquel grito 
que lanzó desde el madero en el momento de expirar, el 
terremoto y las tinieblas? ¡Estando vivo no pudo 
socorrerse a sí mismo, pero después de muerto resucita 
y muestra las señales de su suplicio, cómo habían sido 
taladradas las manos! 


¿Y quién vio todo esto? Una mujer exaltada, 
como ustedes dicen, y algún otro del mismo grupo de 
hechiceros. Ya sea que lo soñara por alguna disposición 
especial de su espíritu, o bien, se lo imaginara con mente 
extraviada según su propio deseo, cosa, por cierto, que 
ha sucedido a muchos otros, o, en fin, lo que es más 
probable, quisiera impresionar a otros con este prodigio 
y, con tal engaño, dar ocasión a otros charlatanes” 
(IL55). El párrafo es despectivo, pero tras los insultos se 
leen algunas objeciones serias. Celso comienza por 
recordar que de muchos se declara que han resucitado: 
¿por qué creer en Jesús y no en los demás que 
supuestamente han resucitado? La impotencia de Jesús 
en la cruz hace dudar que haya podido resucitar después 
de muerto: “Para demostrar su divinidad, [Jesús] 
debiera, por lo menos, haber desaparecido súbitamente 
del madero” (II, 68). Si vivo era impotente, ¡cuánto más 
muerto! Más arriba hemos citado el texto en que Celso 
dice que lo que se debe examinar es si la acción es digna 
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de Dios (cf. VII, 14). E indudablemente, Celso considera 
que morir en la cruz es indigno de Dios; Jesús —según 
él- debió desaparecer súbitamente de la cruz y evitar 
una muerte indigna de Dios. Pero, nos preguntamos: 
¿Quién establece lo que es digno de Dios? 


Celso objeta también el hecho que Jesús se 
apareció de modo tan poco claro: “como una sombra” 
(111,22). ¿Por qué no se apareció resucitado a todos? “Si 
Jesús quería mostrar su poder divino, debiera haberse 
mostrado a los que lo insultaron, al juez que lo condenó 
y a todo el mundo en absoluto” (11,63, cf. 11,67). Para 
Celso, una verdadera prueba para la fe habría sido 
aparecerse resucitado a los fariseos, a Pilato y a todos. 
Porfirio, más tarde, agregará “al Senado romano” (cf. 
Contra los cristianos, fr. 64). Por otra parte, Celso 
insiste que la resurrección de Jesús no tiene ninguna 
diferencia con la de Asclepio, Dionisio, Heracles y otros 
(cf. 111,42; 11,55), e incluso lo más desconcertante de 
todo: aparte de las tradiciones de Glastonbury (pueblo 
de Inglaterra) y de los textos apócrifos, ningún registro 
de ningún tipo sobre dónde estuvo y qué hizo entre los 
doce y los treinta años, período que recibe el nombre de 
«los años perdidos de Jesús». Por lo general se piensa 
que debió estar en Palestina o Nazaret durante todo este 
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tiempo, trabajando de carpintero. Hechos que apoyen 
esa hipótesis: ninguno. Sin embargo, el expediente 
imaginario sobre Jesús sigue teniendo poco volumen, 
aunque haya sido una investigación histórica detallada 
esmerada y agotadora. Una búsqueda jamás realizada 
que comienza a finales del siglo XVIII examinando los 
Evangelios como fuentes principales de la vida de Jesús, 
hasta la Ilustración con la búsqueda del Jesús histórico 
hasta el siglo XX donde ha dominado una teología 
crítica. La erudición fue tan intensa y los escritos tan 
abundantes, que podrían reunirse bibliotecas enteras 
dedicadas al tema del Jesús histórico. En la actualidad 
los estudiosos están prácticamente de acuerdo en que 
Jesús existió, pero por la escasez de información 
histórica no se puede redactar una biografía de su vida 
en el sentido moderno de la palabra. 


Elizaberth Clare describe los hallazgos de 
Notovitch?? contados por un lama que le había dicho en 
Mulbek, en el año 1887, que había datos sobre la vida 
del santo Issa en Lasa y otros monasterios principales. 
Afirmó más tarde haber visto ese documento en Himis 
y en 1894 publicó los versos que dijo le habían leído, tal 
como se los tradujo su intérprete. El libro creó cierta 


52 La vida desconocida de Jesucristo. NICOLÁS NOTOVITCH 
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controversia que, al parecer, se resolvió cuando el 
Profesor J. Archibald Douglas fue a Himis e interrogó 
al lama rector, quien afirmó que todos los puntos 
sobresalientes de la historia de Notovitch eran 
absolutamente falsos. En 1922, Swami Abhedananda 
viajó a Himis, preguntó por Notovitch y su 
descubrimiento, y le dijeron justamente lo opuesto. El 
lama no sólo confirmó la historia de Notovitch, sino que 
a su vez ayudó a Abhedananda a traducir los mismos 
versos, que el Swami publicó posteriormente en bengalí 
en el libro En Cachemira y Tíbet, junto con una parte de 
la traducción inglesa del texto de Notovitch. Además, 
Abhedananda verificó muchos de los pormenores de la 
historia de Notovitch que habían sido cuestionadas. El 
hijo de Notivich, George Roerich, famoso orientalista 
que hablaba tibetano, se habría dado cuenta en seguida 
del fraude si le hubieran mostrado un documento falso. 
Finalmente, en 1939, sin ningún conocimiento anterior 
de las leyendas de Issa o del libro de Notovitch, 
Elisabeth Caspari vio tres libros que le exhibía el 
bibliotecario de Himis exclamando: «¡Estos libros dicen 
que vuestro Jesús estuvo aquí!». Jesús rezó, meditó, 
practicó yoga, estudió y enseñó. Ambos mundos le 
recuerdan claramente por haber curado enfermos, 
resucitado muertos, exhortado a la gente a amar. 
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¿Viajó Jesús a otros lugares en el transcurso de su 
vida? ¿Fue a Bretaña, de joven, con su tío José (de 
Arimatea), para educarse en las escuelas de sólida 
reputación de los antiguos druidas, quienes se cuenta 
que aprendieron de Pitágoras? No sorprende que los 
judíos se maravillaran y dijeran: «¿Cómo se sabe éste 
letras, sin haber estudiado?». Quizá fueran ellos los que 
nunca aprendieron que él había atravesado muchos 
mundos y había sido enseñado, como Enoc, por el Padre 
y sus emisarios angélicos, algunos, encarnados y otros, 
no. ¿Cuánto vivió exactamente, en cuerpo físico, 
después de la resurrección? ¿Y cuál fue el final? 
¿Demostró el Maestro que era un adepto al sobrevivir a 
la crucifixión y desaparecer luego de la vista de ellos en 
esa ‘nube’ encima del monte Betania? ¿O acaso salió así 
del escenario de Palestina y fue a predicar y enseñar a 
sus discípulos, tal como escribe el padre de la Iglesia 
Ireneo, pasando sus últimos años en la mágica tierra de 
Cachemira, tal como dicen algunos? ¡Quizá nunca 
murió! Quizá sólo trascendió su vida terrenal por etapas, 
así de simple, para al final desaparecer para siempre de 
nuestra vista, en un último Mahasamadhi, tal como 
llaman los teólogos a la ascensión. No obstante, durante 
casi dos mil años, sus seguidores en gran número han 
afirmado haberle visto, haber hablado con él, haber 
escuchado su voz, haber sido curados por él... ¡Y hasta 
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haber cenado con él! Otros siguen contando que fue a 
Francia a propagar la fe de modo que la iglesia de su 
ministerio sigue aún en pie en Tarascon, depositaria de 
sus reliquias. 


¿Intentaba Jesús realmente establecer, tal como 
algunos han querido demostrar, un reino y un linaje de 
los hijos de Dios? ¿Y, una vez hecho eso, se marchó, el 
Joven eterno, ¿al encuentro de otras circunstancias 
nuevas y otras ovejas en el Lejano Oriente? ¿Quizá fue 
como el Conde de Saint Germain —el hombre 
prodigio de Europa (que vino después de él y, sin 
embargo, estaba antes que él) — el hombre que nunca 
muere, que todo lo sabe y va de un lugar a otro llevando 
su elixir de Luz líquida a todos los que creen en la 
Verdad, toman la Cruz y le siguen...? Ni yo mismo me 
creo el haber leído estas cosas. 


6% Saint Germain es otro de esos profetas de la luz violeta con 
infinitas reencarnaciones, sumo sacerdote de la luz violeta en la 
Atlántida. 
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4.3. Nicolas Notovitch: Vida 
desconocida de Jesús. 


Recorrido parecido al de la profeta Clare 


encontramos en 1894 al periodista ruso, Nicolás 
Notovitch,*! quien publicó el libro, La Vie inconnue de 
Jésus-Christ, que cuestionaba ese punto de vista. 
Afirmaba que al viajar por Ladak (elPequeño Tíbet) a 
finales de 1887, encontró la copia de un antiguo 
manuscrito budista que decía explícitamente dónde 
estuvo Jesús en los años perdidos: en la India. Aunque 
Notovich escribió once libros casi no se conoce 
información biográfica sobre él. Se dice que hay menos 
información sobre él que sobre Jesús. Se ha podido 
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verificar que nació en Crimea en el año1858, no hemos 
podido localizar dato alguno de su muerte. Pudo ser 
corresponsal de guerra o periodista, y es cierto que fue 
confundido por un médico mientras viajaba a Oriente. 
Notovitch afirmaba su creencia en la religión ortodoxa 
rusa, pero con toda probabilidad era un converso, pues 
una breve entrada en la Enciclopedia Judaica denota que 
su hermano Osip Notovitch había nacido judío, pero se 
convirtió a la Iglesia Ortodoxa griega en su juventud. 


La vida desconocida de Jesucristo fue su primer 
y, por lo que sabemos, único libro de tema religioso. En 
resumen, la historia de Notovitch sería la siguiente. Tras 
la guerra ruso-turca de 1877-78, nuestro aventurero 
inició una serie de viajes por Oriente. Estaba interesado 
en los pueblos y la arqueología de la India. 
Deambulando al azar, llegó a la India cruzando 
Afganistán. El 14 de octubre de 1887 partió desde 
Lahore hacia Rawalpindi, se abrió camino por 
Cachemira y llegó a Ladak. Desde allí pensaba volver a 
Rusia por el Karakorum y el Turkestán chino. Por el 
camino visitó un monasterio budista que había en 
Mulbek. Gonpa, que literalmente significa «un lugar 
solitario», es simplemente eso: un lugar de refugio 
frente a las tentaciones del mundo. Algunos gonpas 
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obtienen su soledad por hallarse situados a una distancia 
razonable de un pueblo. Otros, como el de Mulbek, se 
construyen en la cima de una montaña o sobre un risco. 
Notovitch fue recibido por un lama que le dijo que, en 
los archivos de Lasa, capital del Tíbet y en aquel tiempo 
sede del dalái lama, había varios miles de antiguos rollos 
de pergaminos en los que se hablaba de la vida del 
profeta Issa, nombre oriental de Jesús. Aunque no había 
ninguno de esos documentos en Mulbek, el lama dijo 
que algunos de los monasterios principales tenían 
coplas. 


Notovitch estaba decidido a encontrar datos de la 
vida de Issa, aunque ello significara ir hasta Lasa. Según 
el explorador escocés L. Austine Waddell, «los más 
interesantes y curiosos objetos, libros, vestidos, 
máscaras, etc., se encuentran en Himis en mayor 
cantidad que en cualquier otro monasterio de Ladak». 
Visitó varios monasterios donde los monjes habían oído 
hablar de los documentos sobre Issa (Jesús), pero 
dijeron que no tenían copias. Llegó pronto al gran 
convento de Himis, situado a unas 25 millas (40 km) de 
Leh, la capital de Ladak. Himis, al que su fundador 
había dado el nombre de Sangye chi ku sung thug chi 
ten («el apoyo del significado de los preceptos de 
Buda»), es el monasterio más grande y famoso de 
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Ladak. El convento se halla escondido en un valle oculto 
del Himalaya, a 3.352 metros (11.000 pies) de altura 
sobre el nivel del mar. Por su posición, es uno de los 
pocos gonpas que se ha librado de la destrucción de los 
ejércitos invasores de conquistadores asiáticos. En 
Himis, Notovitch presenció una de las numerosas obras 
de misterios representadas por los lamas. Después 
preguntó al lama rector si había oído hablar alguna vez 
de Issa. El lama dijo que los budistas respetan mucho a 
Issa, pero que nadie sabía demasiado sobre él, salvo los 
lamas rectores que habían leído los datos registrados de 
su vida. A lo largo de la conversación, el lama mencionó 
que entre los múltiples rollos de pergaminos existentes 
en Himis «se encuentran descripciones de la vida y actos 
del Buda Issa, quien predicó la santa doctrina en la India 
y entre los hijos de Israel». Según el lama, los 
documentos, llevados desde la India hasta Nepal y 
traídos luego al Tíbet, estaban escritos originalmente en 
pali, la lengua religiosa de los budistas. La copia de 
Himis había sido traducida al tibetano. 


Varios días después, envió al lama varios 
presentes consistentes en un reloj despertador, un reloj 
de bolsillo y un termómetro, con un mensaje en el que 
expresaba su deseo de visitar Himis de nuevo. Notovitch 
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dijo que pensaba ir a Cachemira antes de regresar a 
Himis pero «el destino lo dispuso de otro modo». Cerca 
del gonpa de Pintak, Notovitch se cayó del caballo, se 
fracturó la pierna y utilizó esa lesión como excusa para 
regresar a Himis que estaba sólo a medio día de viaje. 
Mientras el ruso convalecía de su lesión, el lama rector 
consintió finalmente a sus «sinceras súplicas», sacó 
«dos grandes volúmenes de hojas amarillentas por el 
tiempo», y leyó en voz alta los párrafos que trataban de 
Issa. El intérprete de Notovitch tradujo el texto, que el 
periodista ruso escribió cuidadosamente en un libro de 
notas. Según Notovitch, la biografía de Issa estaba 
compuesta de versos aislados que no tenían título y se 
hallaban esparcidos sin orden por todo el texto. El autor 
ruso agrupó los versos y los puso en orden, y publicó el 
documento varios años más tarde, junto con el relato de 
su descubrimiento. El texto se llama La vida del santo 
Issa: el mejor de los hijos del hombre; evidentemente, 
un título inventado por el propio Notovitch. No es una 
Obra larga: 244 versos dispuestos en 14 capítulos, el más 
largo de los cuales tiene 27 versos. Algunos le resultarán 
familiares a quien conozca el Antiguo y el Nuevo 
Testamento: la cautividad entre los egipcios, la 
liberación de los israelitas por Mossa (Moisés), la 
reincidencia de los israelitas seguida por invasiones 
extranjeras, la dominación de Roma y, finalmente, la 
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encarnación de un hijo divino de padres pobres, pero 
piadosos. Dios habla por boca del niño y gentes de todas 
partes vienen a escucharle. 


La narración salta rápidamente al año décimo 
tercero de Issa, el primero de los «años perdidos», y la 
época, según la historia, «en que un israelita debía tomar 
esposa». La casa de sus padres, a pesar de su humildad, 
se convirtió en lugar de encuentro para ricos y nobles 
que deseaban tener como yerno al joven Issa, «famoso 
ya por sus discursos edificantes en nombre del 
Todopoderoso». Pero Issa había puesto su mira en otras 
metas. Según el manuscrito que publicó Notovitch, 
abandonó secretamente la casa de su padre, se fue de 
Jerusalén y, con una caravana de mercaderes, viajó a 
Oriente para perfeccionarse en la «Palabra Divina» y 
estudiar las leyes de los grandes Budas. Dicen que Issa 
tenía catorce años cuando cruzó el Sind, región que está 
situada al sureste del Pakistán actual, en la parte inferior 
del valle del río Indo, y se estableció entre los «arios»; 
sin duda, una referencia a los arios que emigraron al 
valle del Indo a principios del segundo milenio antes de 
Cristo. Su fama se extendió y los jainitas le pidieron que 
se quedara con ellos. Pero él fue a Juggernaut, donde fue 
gozosamente recibido por los sacerdotes brahmanes, 
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quienes le enseñaron a leer y entender los Vedas y a 
enseñar, curar y realizar exorcismos. 


Issa pasó seis años estudiando y enseñando en 
ciudades santas. Entró en conflicto con los brahmanes y 
los kshatriyas (las castas sacerdotal y guerrera, 
respectivamente) por enseñar las sagradas escrituras a 
las castas inferiores: los vaisyas (granjeros y 
mercaderes) y los sudras (campesinos y obreros). Los 
brahmanes decían que los vaisyas estaban autorizados a 
oír los Vedas que se leían sólo durante las fiestas, y que 
los sudras no podían hacerlo nunca. Ni siquiera se les 
permitía mirarlos. En lugar de obedecer este mandato, 
Issa predicó contra los brahmanes y los kshatriyas ante 
los vaisyas y sudras. Conscientes de tal censura, los 
sacerdotes y guerreros planearon dar muerte a Issa. 
Advertido por los sudras, Issa abandonó Juggernaut por 
la noche y se dirigió hacia los pies del Himalaya, en el 
Nepal meridional, lugar de nacimiento, cinco siglos 
antes. Tras seis años de estudio, Issa «se había 
convertido en un perfecto comentador de las escrituras 
sagradas». Abandonó entonces el Himalaya, y viajó 
hacia el Oeste, predicando por el camino contra la 
idolatría, y regresando finalmente a Palestina a los 
veintinueve años de edad. El relato de lo que sucedió 
cuando Issa regresó a Palestina, aunque es similar a lo 
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que dicen los evangelios, tiene diferencias de suma 
importancia. Juan el Bautista no aparece en La vida del 
santo Issa. La resurrección se omite, aunque no se niega 
completamente. Y en una sorprendente inversión (quizá 
una alteración de la historia que había sido transmitida 
oralmente desde muy antiguo, traducida y copiada), 
Pilato, que es aquí claramente el enemigo, trata 
mediante una serie de intrigas de atrapar a Issa, y 
finalmente le condena, mientras que los ancianos y 
sacerdotes judíos no encuentran falta en él. 


El 19 de mayo de 1894 un crítico del New York 
Times dijo que los detalles de la historia de Notovitch 
no eran «improbables». Si bien tras admitir eso 
afirmaba: «Pero si los escépticos creyeran que este 
relato tibetano o indio de la vida de Cristo es fidedigno, 
demostrarían ser muy crédulos». Nosotros hemos 
sacado este asunto de una vida desconocida de Jesús que 
como todos hemos pensado ha sido inventada por 
alguien. Un jesuita que estuvo muchos años en china el 
jesuita P. Le Comte decía que los bonzos no son más 
que un amasijo de toda la canalla del Imperio Chino, 
unidos por la necesidad, la pereza y la vagancia, a fin de 
vivir de las limosnas públicas. Explicaban la necesidad 
de limosnas como recompensa necesaria para evitar los 
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diferentes grados de tormentos en sus nueve infiernos. 
El objetivo final es “que se practiquen muchas obras de 
misericordia. Haced el bien, dicen, y dad de comer a los 
bonzos; esto último es lo más importante para ellos. 
Construidles monasterios y templos para que, mediante 
sus plegarias y sus penitencias voluntarias os libren de 
las penas que vuestros pecados merecen”. Sería muy 
fácil poder engañar a Notovich, en este caso. 


4.4. Herbert Braun:"Jesús el hombre 
de Nazaret y su tiempo” 
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Nacido en 1903 y profesor de nuevo testamento 
desde 1949, H. Braun* es un ejemplo típico del 
protestantismo alemán del siglo XX. Párroco a los 26 
años, comprometido en tiempos de Hitler en el 
movimiento liberador de la «iglesia confesante», viene 
a desembocar ya tarde en la enseñanza universitaria a la 
que aporta su experiencia existencial cristiana unida al 
rigor de su investigación histórica. Con esto hemos 
aludido a los dos intereses fundamentales de su obra. 
Por un lado, y como heredero del siglo XIX, se mueve 
en el campo del análisis histórico; estudia los elementos 
determinantes del pasado y quiere precisar lo propio y 
distintivo del mensaje de Jesús. Sin embargo, al estar 
utilizando la historia de las formas, H. Braun sabe muy 
bien que el evangelio no se mueve simplemente sobre el 
plano de la historia positiva neutra; sus pequeñas 
unidades reflejan más bien la fe que la antigua 
comunidad creyente ha puesto en Cristo. El segundo 
interés básico de H. Braun lo constituye la interpretación 
de viejos textos. El auténtico pasado no es aquel que se 
presenta como algo ya cerrado, inoperante, sino el que 


6 Jesus - der mann aus Nazareth und seine zeit. HERBERT 
BRAUN 
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influye en nuestra vida y nos ofrece una nueva 
posibilidad de existencia. En ese campo H. Braun se 
siente heredero del intento de la teología existencial 
(desmitologizadora) de R. Bultmann y quiere llevarla 
hasta sus últimas consecuencias. 


Este doble interés se ha materializado en las dos 
vertientes de su trabajo: la propiamente histórica y la 
teológica. En la primera debemos citar dos obras sobre 
el judaísmo tardío, Qumran (Oumrán y el Nuevo 
Testamento) y el cristianismo (Radicalismo judío- 
herético tardío y cristiano temprano) obras 
excepcionales. Una comparación rigurosa con el 
judaísmo tardío y con la secta esenia de Qumran ha 
hecho posible que H. Braun detecte el rasgo definitivo 
del mensaje de Jesús: la exigencia del amor 
incondicional al prójimo en que está incluido el 
enemigo. Ese amor se encuentra por encima de todas las 
teorías, las prácticas rituales o los dogmas y exige que 
se evite la defensa propia o la venganza. Aquí se llega 
al carácter absolutamente nuevo de Jesús: el verdadero 
enemigo no es el «otro», ningún otro; enemigo del 
hombre es solamente el egoísmo propio. Esta visión 
incluye una manera nueva de entender a Dios: no es 
nunca fuerza que se impone, no es señor que ordena o 
juzga; para Jesús Dios es perdón, posibilidad de una 
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existencia en el amor y libertad, invitación a realizarnos 
amando ilimitadamente al otro. Aquí se centra la 
primera gran Obra de H. Braun acerca del judaísmo 
tardío y el antiguo cristianismo. 


En su estudio sobre Qumran y el nuevo 
testamento, H. Braun ha condensado sistemática y 
cuidadosamente las relaciones (similitudes y 
divergencias) entre la secta esenia del mar Muerto y el 
mensaje de Jesús (y los primeros cristianos) ordenando 
de manera ejemplar la bibliografía existente sobre el 
tema hasta los años 1962-1964. Los resultados a que 
llega son fundamentalmente los mismos que hemos 
visto: Jesús concibe al hombre como radicalmente 
pecador, pero, al mismo tiempo, le sitúa ante el don de 
lo divino (vida como gracia) que exige una obediencia 
radical y le conduce a una valoración absolutamente 
nueva del prójimo; de esa manera hace que estallen 
todos los moldes cerrados de una secta (del judaísmo), 
el ritualismo y los aspectos sacrales de la religión del 
viejo testamento. Sólo importa el nuevo «poder» de los 
hombres (la vida como gracia) y el «deber» o la 
exigencia de un servicio ilimitado hacia los otros. Sin 
embargo, Braun presenta una nueva comprensión del 
Nuevo Testamento y se esfuerza por mostrar el carácter 


323 


Los años oscuros de la vida de Jesús 


absolutamente extraño del mundo cultural y religioso en 
que se mueven Jesús y los primeros discípulos (fe en 
espíritus, miedo ante el fin del mundo, visión de Dios 
como algo externo, intervenciones milagrosas...). Por 
eso la exégesis auténtica tiene que dejar a un lado todas 
esas viejas concepciones (objetivas) fijándose tan sólo 
en la «palabra» (subjetiva) que le ofrece el texto antiguo, 
la palabra de liberación y de exigencia que dirigen Jesús, 
Pablo y Juan. Por eso dirá H. Braun, con fórmula 
paradójica: tanto más objetiva (auténtica) será una 
interpretación cuanto más «subjetiva» sea (cuanto más 
se aplique a mi existencia). 


Desde esta perspectiva se plantea el tema del 
canon del Nuevo Testamento. El auténtico canon no lo 
forman la totalidad de los libros, con sus posturas 
antitéticas sino más bien aquel mensaje de liberación y 
de exigencia de amor en que concuerdan Jesús 
(sinópticos), Pablo y Juan. Desde ese centro se debe 
juzgar críticamente el valor de todo el resto. La postura 
de Braun es bien sencilla: Jesús no ha proclamado 
ninguna cristología (ninguna doctrina sobre el valor 
ontológico o trascendente de su persona). Su mensaje ha 
sido más bien antropológico y alude a los siguientes 
temas: hombre como caído, gracia (Dios) que le libera y 
exigencia de una vida nueva en el amor. Esta 
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antropología se mantiene constante en el cristianismo 
primitivo, en Juan y Pablo y constituye la única verdad 
del nuevo testamento. En cambio, la cristología (títulos 
que se aplican a Jesús en la comunidad antigua, 
formulaciones ontológicas de Pablo y Juan) es una 
especie de signo siempre variable que sólo sirve para 
expresar el valor de la antropología contenida en el 
mensaje de Jesús y en el fondo de la teología de Juan y 
Pablo. 


Para Braun la teología no consiste en el intento de 
precisar el valor de un Dios trascendente que existe por 
sí mismo y que se viene a revelar en Cristo. Ese Dios es 
un invento de los hombres. ¿Quién fue Jesús de 
Nazaret? Esta es la pregunta, aunque antes tengamos 
que prescindir de todos los títulos que se dan en el 
Nuevo Testamento a Jesús: el mesías, el hijo de Dios, el 
hijo del hombre, el señor (el kyrios), la palabra (el 
logos). De estos títulos Jesús fue considerado como un 
hombre real y esta valoración de Jesús no quedó ni 
siquiera derogada cuando la comunidad creyente lo 
confesó como Mesías e hijo de Dios y le añadió con el 
transcurso del tiempo títulos de importancia cada vez 
mayor. Todavía en el tránsito del siglo I al 11, el error 
esencial contra la recta comprensión de Jesús se 
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describía así: si alguien niega que haya venido en carne, 
no confiesa a «Jesús» (1 Jn 4, 2 s); se habla quizás de su 
bautismo, pero no de su pasión sangrienta (1 Jn 5, 6). En 
resumen: el hombre Jesús -al menos en cuanto a la 
formulación- quedó intacto. Así que tomar nosotros 
como punto de partida el hombre Jesús no es una 
concesión que haya que arrancar penosamente al Nuevo 
Testamento. El hombre real Jesús es la base unívoca del 
Nuevo Testamento. Se trata aquí de Jesús de Nazaret. 


Los tres primeros evangelistas no nos ponen en 
situación de conocer y presentar en detalle el transcurso 
de la vida de Jesús. Naturalmente Jesús fue un judío 
palestino; y seguramente fue ajusticiado en edad 
temprana por la justicia romana. Pero muchos otros 
detalles se deben al trabajo expositivo de la tradición y 
de los evangelistas y por eso no nos dan un material 
fidedigno para presentar una vida de Jesús que 
transcurra en los sucesos concretos y que nos los 
presente uno tras otro como de hecho sucedieron. Junto 
a las descripciones de la vida de Jesús, se encuentran en 
los sinópticos, sus palabras. Aquí son necesarias 
precisiones más complicadas, porque el estado de la 
cuestión es más complicado que en las secciones 
narrativas de los textos sinópticos. La comunidad 
cristiana, hasta el principio del siglo Il, estaba 
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convencida de recibir como instrucciones unas 
especiales alocuciones y palabras del Espíritu santo. 
Pero el Espíritu es equiparado con el Jesús exaltado no 
sólo por Pablo (2 Cor 3, 17); también los textos 
pospaulinos nos relatan instrucciones del Jesús exaltado 
(Hech 9, 10) Y junto a ello, sin distinción, instrucciones 
del Espíritu (Hech 21, 4; 21, 11). El primitivo profeta 
cristiano, que habla en Espíritu, dice por tanto palabras 
del Señor exaltado. Pero ya que para los primeros 
cristianos lo que importaba era el contenido de las 
palabras, no hacían distinción entre las palabras que 
fueron realmente pronunciadas por el Jesús histórico y 
las palabras que un profeta cristiano pronuncia en una 
situación concreta como alocución de Jesús. 


Supuesta esta postura fundamental del 
cristianismo primitivo, no nos admiraremos de que en la 
tradición se trasmitan en cantidad considerable como 
palabras de Jesús, palabras que provienen de esta 
segunda fuente: los primitivos profetas cristianos que 
hablan en el Espíritu. Estas «palabras de Jesús», 
presentadas por “un profeta cristiano repiten 
adecuadamente la postura fundamental de Jesús; pero 
nosotros, que nos preguntamos ahora por lo que 
realmente dijo el Jesús histórico, tenemos que 
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considerarlas como «inauténticas». No es un juicio de 
valor; es una constatación histórica. ¿Existen criterios 
que nos hagan posible reconocer y separar en los tres 
primeros evangelios las palabras auténticas de Jesús y 
las que han surgido en el transcurso de la tradición? La 
ciencia histórica ha elaborado métodos que prestan este 
servicio. Basta con tener presente lo siguiente: el grado 
de seguridad de lo que se consigue con ellos es de otra 
clase al de la matemática y las ciencias naturales porque 
aquí -conforme a la esencia de la consideración 
histórica- no se puede utilizar la prueba lógicamente 
convincente a través de la observación y del 
experimento. Y esto justifica el que la seguridad haya de 
ser mayor en la constatación de la inautenticidad que en 
la afirmación de la autenticidad. 


Examinemos ahora en concreto las posibilidades. 
Las composiciones de discursos son naturalmente obra 
de la tradición, del evangelista, y por tanto inauténticas. 
Una mirada a los sinópticos, por ejemplo, en el llamado 
sermón del monte (Mt 5-7), donde el tercer evangelista, 
pero también en menor medida el segundo, ha agrupado 
la misma materia de forma totalmente distinta, deja de 
lado toda duda: los grandes complejos de discursos no 
reproducen fielmente un discurso que haya sido 
pronunciado así por el Jesús histórico. La agrupación en 


328 


Templos sin Dios. En torno al judaísmo y cristianismo.x + 
Manuel de León de la Vega 


grandes discursos sirvió a la instrucción comunitaria. 
Otro ejemplo, es que no conocemos el año en que nació 
Jesús. La leyenda de Herodes el Grande que persigue a 
Jesús niño y por eso hace mater a los niños de Belén (Mt 
2, 13-18), presupone que se encuentra aún vivo Herodes 
el Grande, muerto el año 4 a.C. Esto concuerda mejor 
que la datación que se ofrece en el relato de la navidad 
lucana (Lc 2, 1-3) al hacer coincidir el nacimiento de 
Jesús de forma especial en Belén con un censo que, 
según nuestro conocimiento, se realizó el año 6-7 d.C. 
Mateo y Lucas citan Belén como lugar de nacimiento. 


Este dato procede de la dogmática judeo-cristiana 
que escoge el lugar del nacimiento esperado para el 
mesías, basándose en Miqueas 5, 1-3. Pero ambos 
evangelistas descubren involuntariamente que para ellos 
Belén es importante sólo por motivos dogmáticos. 
Porque las circunstancias más concretas se contraponen 
en ambas exposiciones: en Lucas (2, 1-52) el censo trae 
a los padres a Belén por un corto espacio de tiempo, para 
hacerlos volver luego a su lugar fijo de morada, Nazaret; 
en Mateo (2, 1-23) los padres viven en Belén y sólo tras 
el episodio de la huida y de la estancia en Egipto se 
transforma Nazaret en su nuevo lugar de morada. De la 
fórmula estereotipada «Jesús de Nazaret» se podría 
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deducir que Nazaret es el lugar donde nació Jesús. Pero 
esto tampoco es totalmente seguro. Porque los textos 
alternan entre las designaciones «el nazareno» y «el 
nazareo» y la última expresión originariamente es difícil 
referirla a Nazaret. El tiempo y el lugar exactos del 
nacimiento de Jesús nos son desconocidos. 


También las circunstancias extraordinarias de su 
nacimiento han de tenerse por legendarias. Pablo (Gál 4, 
4) aún no sabe nada de un nacimiento especial de la 
Virgen. Sólo el tercer evangelista (Lc 1, 34 s) hace que 
María como madre de Jesús sea una virgen, en oposición 
a su propia exposición en Lc 2, 1-14, donde 
originariamente falta el motivo virginal. Mateo (1, 18- 
25) amplía este motivo: José no ha poseído a María 
como esposa hasta el nacimiento de Jesús. Por lo demás, 
se aplican a Jesús rasgos tomados de la forma en que se 
concebían las figuras salvadoras helenístico-orientales 
(cf. p. 43 s). De la familia de Jesús no sabemos nada 
fidedigno. Me parece lo más seguro que tuvo hermanos 
y que sumadre y sus hermanos no lo comprendieron (Mc 
3,31-35). Su madre María, según los textos sinópticos 
(Mc 15, 40 s par), no se encuentra junto a la cruz. Su 
hermano Santiago se transforma sin duda en las décadas 
siguientes en el hombre dirigente de los judeo-cristianos 
de Jerusalén. Parece ser histórico el que Jesús se hizo 
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bautizar por Juan Bautista como relatan los evangelios 
(Mc 1, 9-11 par). Pero de ahí no se puede deducir una 
ligazón esencial de Jesús con la comunidad de Qumran. 
¿Cómo tenemos que imaginarnos la aparición de Jesús? 
El estilo de Jesús no parece haber correspondido a la 
imagen de lo que el judío piadoso esperaba del mesías: 
es manifiesto que no está interesado con especial énfasis 
en liberar políticamente a Palestina del dominio con 
algunas escenas relevantes de su vida. 
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5.“Elohim “¿UN DIOS EN EL QUE 
HAY MUCHOS? 


5.1. Thomas Rómer. La invención de 
Dios 


La existencia de un único Dios aparece en el 
judaísmo como el Dios de Israel y el Dios del universo. 
Esta idea sería asumida después por el cristianismo y el 
islam, aunque tanto en el Antiguo Testamento como en 
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el Nuevo, así como en el Corán, se encuentran textos 
que admiten la existencia de otros dioses. Este apartado 
lo hemos titulado ¿Un Dios en el que hay muchos? Nos 
referimos a la palabra “Elohim” que, en algunas de 
nuestras clases bíblicas, para evitar decir que Dios era 
trino (Padre, Hijo y Espíritu Santo) lo traducíamos, creo 
que, con bastante ingenio, “un Dios en el que hay 
muchos”. Después los judíos nos han ido enseñando 
que, en el Tanaj, Elohim es una forma de referirse a 
Yahvé y se utiliza como plural mayestático o el 
superlativo de Dios. Nos podemos preguntar ¿cómo ese 
dios de Israel, entre una pluralidad de divinidades, llegó 
a ser único Dios? Tal es el enigma que esta inmersión 
en las fuentes del monoteísmo busca esclarecer, 
recorriendo a lo largo de un milenio las etapas de su 
«invención». Así se lo pregunta Thomas Rómer erudito 
bíblico suizo, exégeta, filólogo, profesor y ministro 
reformado: ¿De dónde viene este dios? ¿Cuáles eran sus 
atributos y su nombre? ¿Cómo era venerado? ¿Por qué 
las otras divinidades desaparecieron? 


A la luz de la crítica histórica, filológica y 
exegética, y de los más recientes descubrimientos de la 
arqueología y la epigrafía, Rómer ofrece las respuestas 
de una investigación apasionante, siguiendo las huellas 
de una divinidad de la tormenta y de la guerra erigido, 
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tras su «victoria» sobre sus rivales, en Dios único, 
universal y trascendente. En el panorama religioso de la 
humanidad, el judaísmo está considerado la religión 
monoteísta más antigua, que confiesa que no existe más 
que un único Dios, el cual es a la vez el dios específico 
del pueblo de Israel y el dios de todo el universo. Esta 
idea de un dios único se propagó después al cristianismo 
y el islam, cada uno de los cuales la conjuga a su manera. 
Para Rómer la lectura de los textos sagrados nos hacen 
ver que ese Dios ha estado siempre allí, puesto que él es 
creador de lo visible e invisible. Si miramos más de 
cerca encontraremos unos textos que admiten la 
existencia de otros dioses. En el libro de los Jueces 
11:24” ¿No posees tú lo que Quemos,o Camós, tu dios, 
te ha dado para poseer? De modo que todo el territorio 
que el SEÑOR nuestro Dios ha desposeído delante de 
nosotros, lo poseeremos”. El conflicto entre un hombre 
llamado Jefté, jefe militar de una tribu israelita, y Sijón, 
rey de los vecinos de Israel por el este. Para resolver el 
conflicto territorial, Jefté utiliza un argumento 
teológico. Aquí se considera al dios de Jefté como el 
dios tutelar de una tribu o de un pueblo, a semejanza de 
Camós, el dios tutelar de Sijón. Si proseguimos la 
lectura de la Biblia hebrea descubrimos otros textos 
curiosos. Por ejemplo, se exhorta a los destinatarios del 
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Deuteronomio a no seguir a otros dioses, sin negar la 
existencia, ni aun la realidad, de estos. 


«Al principio creó Dios el cielo y la tierra». Con 
esta afirmación bien conocida se abren las Biblias judía 
y cristiana. En el primer capítulo de Génesis «Dios» no 
lleva nombre propio, lo cual parece normal si 
consideramos la Biblia como un libro monoteísta. Si 
solo hay un dios, ¿por qué debería tener un nombre 
propio? Pero si miramos más de cerca, surge una 
primera sorpresa como ya hemos indicado “Dios” es 
Elohim y “Señor” para el rabinato siempre es “el 
Eterno”. Aunque esto no aparece en las traducciones, los 
dos términos vierten en realidad un nombre propio, cuya 
pronunciación precisa se nos escapa. ¿Por qué? Cuando 
empezaron a ponerse por escrito los textos que más tarde 
serán reunidos en la Biblia, se escribían tan solo las 
consonantes, como ocurre aún hoy en hebreo moderno 
o en árabe, unas lenguas cuyos alfabetos son 
consonánticos. En versión consonántica, el nombre 
propio del dios que aparece en el capítulo 2 del Génesis 
y con mucha frecuencia después, se escribe Y-h-w-h; 
estas cuatro letras están en el origen del término 
«tetragrama», por el que se designa el nombre del dios 
de Israel. Solo más tarde, entre los siglos IMI y X de 
nuestra era, para garantizar la pronunciación correcta de 
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los textos sagrados, unos sabios judíos, llamados los 
masoretas -una palabra aramea que significa «los 
guardianes»-, elaboraron varios sistemas de 
vocalización, uno de los cuales -el de la familia de Ben 
Asher acabó por imponerse. 


En ciertos casos difíciles de pronunciar los 
masoretas tuvieron que decidir el sentido que querían 
conferir a una palabra, o incluso a una frase. El dios de 
Israel y su nombre, el nombre propio del dios de Israel, 
tenían ya un problema, pues desde el siglo III antes de 
nuestra era, el judaísmo había empezado a dejar de 
pronunciarlo. Esta negativa a pronunciarlo está 
atestiguada en la traducción griega del Pentateuco, los 
cinco primeros libros de la Biblia, donde en el lugar del 
tetragrama Yhwh aparece, o bien theós («Dios»), o bien, 
en la mayoría de los casos, kúrios («Señor»). Los 
motivos de esta negativa son múltiples. En el marco de 
una concepción monoteísta, no conviene que el dios 
único tenga un nombre propio, que sugiere la necesidad 
de distinguirlo de otras divinidades. También se quiso 
seguramente combatir unos usos mágicos del nombre 
divino. Uno de los diez mandamientos estipula, en 
efecto: «No usarás el nombre de tu dios para algo vano», 
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lo cual se ha podido interpretar como la prohibición de 
una invocación mágica. 


Frente al nombre divino, los masoretas se 
encontraban ante un problema. No podían alterar las 
consonantes de Yhwh, puesto que el texto consonántico 
se consideraba sagrado e intocable. Al mismo tiempo, 
no podían introducir las vocales que permitirían 
pronunciar el nombre divino, lo cual habría sido 
contrario a la opción teológica del judaísmo. Así pues, 
inventaron una distinción entre el Kétib («lo que está 
escrito») y el Qéré («lo que hay que leer»), Al hacerlo, 
aplicaron al tetragrama Yhwh las vocales de adónáy, 
«mi Señor» (en realidad, probablemente una forma en 
plural), indicando de esta manera que había que 
pronunciar «adonái» al leer el nombre de Yhwh, que se 
podría representar una terminación de plural y puede 
traducirse también por «dioses». ¿Un dios o unos 
dioses? El mismo término puede expresar el singular y 
el plural, y únicamente las formas verbales lo pueden 
determinar. No obstante, esta ambigúedad es quizá 
también una incitación a no zanjar la cuestión. ¿Se 
quería sugerir que el dios único subsume en él una 
diversidad de dioses? como Yghwah o Ychwah, según 
los manuscritos. Esta sustitución corresponde a la 
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sustitución de Yhwh por kúrios («Señor») en la Biblia 
griega. 


La tentativa errónea, derivada de esto, de 
pronunciar Yhwh usando las vocales de reemplazo de 
““adónáy”, combinadas por los masoretas con el 
tetragrama, produce una pronunciación que el dominico 
español Raimundus Marti, en el siglo XIII, vertió como 
yéh(o)wáh. Esta forma se introdujo ampliamente en 
algunas traducciones bíblicas como las protestantes y, 
hasta los «testigos de Jehová». En el judaísmo, junto a 
la lectura «Adonái» encontramos también la sustitución 
has-sem, el «Nombre», una sustitución utilizada 
igualmente por los samaritanos. Por esta razón, algunos 
investigadores han propuesto la idea de que las vocales 
utilizadas para sugerir un sustituto de Yhwh serían las 
del arameo sema, («el nombre»). Esta solución resulta, 
por diversos motivos, poco plausible. Así pues, es 
verosímil que el primer sustituto haya sido, en efecto, 
adónáy, y que algunos sabios judíos, por desconfianza 
hacia la Septuaginta (la traducción griega) y frente a la 
recuperación cristiana del título kírios, utilizado en el 
Nuevo Testamento para Jesús, hayan escogido, como 
solución de reemplazo, «el Nombre». Recordemos que, 
en algunos manuscritos griegos, en lugar de kírios, 
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aparece theós. Esto puede indicar que existía también la 
voluntad de sustituir el tetragrama por elóhim. En un 
primer momento habría habido varias maneras de 
indicar el hecho de que el tetragrama no puede 
pronunciarse. 


A pesar de la censura que siempre ha sufrido la 
Biblia, los textos bíblicos conservan las huellas de una 
pronunciación del nombre divino. Junto al tetragrama 
Yhwh, cuya vocalización masorética remite al sustituto 
«Señor», existen numerosos testimonios de una forma 
breve Yhw, que se encuentra sobre todo en nombres 
propios teóforos, esto es, nombres construidos con un 
elemento divino, tales como Yirméyahú (Jeremías), 
Yésayahú (Isaías), Yéhónatán (Jonatán), etc. Estos 
nombres sugieren que la forma corta del nombre divino 
se pronunciaba «Yahú». A estas dos formas Yhwh y 
Yhw hay que añadir una tercera Yh («Yah»), que 
aparece sobre todo en la exclamación litúrgica hallélú- 
yáh («alabad a Yah), pero también en otros textos 
bíblicos, como: «Mi fuerza y mi canto es Yah» (Ex 15, 
2), «Y ah, Yhwh es mi fuerza» (Is 12, 2), «Tú has subido 
a la altura [...] para hacer en ella tu morada, Yah 
Elóhím» (Sal 68, 19), etc. Asimismo, encontramos una 
combinación de Yhwh y Yh fuera de la Biblia, en una 
inscripción hallada en Khirbet Bcil Ley, una localidad 
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situada a 35 kilómetros al sudoeste de Jerusalén, que 
data probablemente de finales del siglo VIII a. e. c. 
Aunque sea difícil descifrar el comienzo de la 
inscripción, se puede leer la plegaria siguiente: 
«Interviene, Yhwh misericordioso; absuelve, Yah 
Yhwh» 


Las dos formas cortas Yahú y Yáh coinciden en 
el hecho de que la vocalización de la primera sílaba es 
una «a», lo que hace plausible que este fuera el caso para 
el tetragrama Yhwh. Se plantea ahora la cuestión de la 
vocalización de la segunda sílaba de la forma larga 
Yhwh y de la relación de esta con la forma breve Yhw. 
Según Éxodo capítulo 3 Moisés es llamado por Yhwh 
cuando está apacentando el rebaño de su suegro, un 
sacerdote madianita. Yhwh le pide que vuelva a Egipto, 
de donde había huido, y anuncie a los hebreos su 
liberación y su partida hacia una tierra de la que manan 
leche y miel. Moisés objeta que no está en condiciones 
de cumplir semejante encargo, pero Yhwh le promete su 
ayuda («yo estaré contigo /yo estoy contigo»). Entonces 
Moisés pregunta por la identidad del dios que le 
habla:11 Moisés dijo a Dios ( elóhim): «¿Quién soy yo 
para ir a Faraón y hacer salir de Egipto a los hijos de 
Israel?». 12 Él dijo: «Verdaderamente, yo estaré 
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contigo/yo estoy contigo ("ehyeh 'immak), y esto será 
para ti la señal de que soy yo quien te ha enviado: 
cuando hagas salir al pueblo de Egipto, serviréis a Dios 
en esta montaña». 13 Y Moisés dijo a Dios: «Bien. Yo 
voy air a los hijos de Israel y les diré: El dios de vuestros 
padres me ha enviado. Y ellos me dirán: ¿Cuál es su 
nombre? ¿Qué les diré?».14 Dios dijo a Moisés: «Yo 
seré el que seré/yo soy el que soy ('ehyeh 'aser 'ehyeh)». 
Y dijo: «Así hablarás a los hijos de Israel: ‘Yo seré” me 
ha enviado a vosotros».15 Dios dijo además a Moisés: 
«Así hablarás a los hijos de Israel: El dios de vuestros 
padres, el dios de Abrahán, el dios de Isaac y el dios de 
Jacob me ha enviado a vosotros. Este es mi nombre para 
siempre, así me invocarán de generación en 
generación». 16 «Ve, reúne a los ancianos de Israel y 
diles: Yhwh, el dios de vuestros padres, se me ha 
aparecido, el dios de Abrahán, el dios de Isaac y de 
Jacob, diciendo: Verdaderamente os he prestado 
atención a vosotros y a lo que os hacen en Egipto». 


Para Martin Buber, la «explicación» del nombre 
se podría entender como un rechazo a revelarse: «Yo 
soy el que soy”, no es asunto tuyo». Pero en los 
versículos siguientes tal explicación se relaciona con el 
nombre de Yhwh. La expresión “ehyeh 'aser 'ehyeh 
contiene dos juegos de palabras. Para empezar, el 'ehyeh 
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hace eco a la promesa de auxilio del versículo 12: 
“ehyeh'immak. «Yo estaré» es, en primer lugar, «el que 
está con», el que promete ayuda. El testimonio de los 
Padres de la Iglesia como Clemente de Alejandría (c. 
150- 220), refiriéndose al relato de Ex 3: «El nombre 
místico de cuatro letras, que estaba establecido solo para 
los que podían acceder al adytum [santuario], se llamaba 
laué, (Yahvé) que se traduce por “El que es y el que 
será”»9. Epifanio de Salamina (siglo IV) habla de Ja y 
de /abé. En el siglo V, Teodoreto de Ciro, una pequeña 
ciudad cercana a Antioquía, precisa que los samaritanos 
llaman a dios /abé y los judíos Aiá, lo cual alude al 
'ehyeh de Ex 3, 14n. Focio, patriarca de Constantinopla, 
en el siglo IX, atestigua asimismo la pronunciación 
«Yabé» o «Yavé»12. Orígenes de Alejandría (185-253), 
en su comentario al Salmo 2, discute la prohibición de 
pronunciar el nombre divino entre los judíos, y se refiere 
a este nombre hablando sencillamente del «tetragrama», 
pero a veces también de laé (lo cual parece corresponder 
a un «Yahwé») 


El comienzo del reinado de Josías coincide más o 
menos con el declive del Imperio asirio. Hacia el año 
627 a. e. c., Babilonia recupera su independencia y los 
asirios disminuyen su presencia en el Próximo Oriente, 
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que por un momento vuelve a estar bajo control egipcio. 
Es posible que los asirios y los egipcios, bajo Psamético 
I (664-610) firmaran un pacto, y que los asirios, a 
cambio de apoyo militar, devolvieran a Egipto el 
Próximo Oriente. El reinado de Josías se inscribe en esta 
situación. El relato bíblico que le está consagrado se 
ocupa casi exclusivamente de la «reforma» que él habría 
emprendido. Los capítulos 22 y 23 de 2 Reyes, así como 
2 Cr 34-35, narran el descubrimiento de un rollo en el 
templo de Jerusalén, durante unas obras de renovación, 
en el año décimo octavo de reinado de Josías. Este 
descubrimiento que hace el sacerdote Jelcías y la lectura 
del rollo al rey por parte del alto funcionario Safán 
provocan una reacción muy fuerte en Josías, que parece 
afectado gravemente por las maldiciones contenidas en 
el libro. Envía entonces a Jelcías, Safán y otros 
funcionarios a que pregunten a la profetisa Juldá el 
significado del rollo encontrado. Esta responde a la 
delegación con unas palabras que tienen numerosos 
paralelos en el libro de Jeremías. Anuncia sobre todo 
una desgracia que le sucederá a Jerusalén a causa del 
abandono de Yhwh por los habitantes de Judá, y un 
oráculo de paz para Josías: 2 Reyes 22:16-17 Así dice 
Yhwh: «Voy a traer una desgracia sobre este lugar y sus 
habitantes, cumpliendo todas las palabras que el rey de 
Judá ha leído. 17 porque me han abandonado y han 
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quemado incienso a otros dioses hasta el punto de 
ofenderme con todas las obras de sus manos, ¡mi ira se 
ha inflamado contra este lugar y no se apagará!». 18 
pero al rey de Judá que os ha enviado a consultar a Yhwh 
le diréis esto: «Así dice Yhwh, el dios de Israel: Tú has 
oído (escuchado) estas palabras, 19 puesto que tu 
corazón se ha dejado conmover y te has humillado ante 
Y hwh [...] 20 a causa de esto, yo voy a reunirte con tus 
padres; te reunirás con ellos en paz en la tumba y tus 
ojos no verán nada de la desgracia que voy a traer sobre 
este lugar» (2 Re 22). 


Josías mismo lee el libro a «todo el pueblo» y se 
compromete mediante un tratado con Yhwh (2 Re 23, 1- 
3). Emprende entonces importantes modificaciones 
cultuales en Jerusalén y en Judá. Elimina los símbolos 
cultuales, como el ejército celeste, y a los sacerdotes de 
las divinidades Baal y Aserá. Profana y destruye 
también los bámót, los santuarios a cielo abierto (los 
«lugares elevados») consagrados a Yhwh, y también el 
tópet -al parecer, un lugar donde se realizaban 
sacrificios humanos-. Según 23, 15, incluso derriba 
también el altar de Betel, el antiguo santuario y a vista 
de Israel. Los actos de destrucción tienen su 
contrapartida positiva en la conclusión de un (nuevo) 
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tratado entre Yhwh y el pueblo, y en la celebración de 
una Pascua (v. 21 -23). Antiguos comentadores judíos, 
así como algunos Padres de la Iglesia identificaron ya el 
libro encontrado en 2 Re 22-23 como el libro del 
Deuteronomio, ya que los actos de Josías y la ideología 
centralizada que se establece en su «reforma» parecen 
coincidir con las prescripciones de la ley 
deuteronómica. Después se ha utilizado esta 
identificación, en los siglos XIX y XX, para situar una 
primera edición del libro del Deuteronomio bajo el 
reinado de Josías. Según la teoría de la «mentira 
piadosa», la primera edición del Deuteronomio se habría 
escrito para promover la reforma de Josías: se habría 
camuflado como testamento de Moisés, y luego 
escondido en el templo de tal modo que fuera fácilmente 
descubierto. Esta teoría supone la historicidad del 
descubrimiento del libro, cosa que suscita dificultades. 
El relato de 2 Re 22—23 es ante todo un «mito 
fundante» de los redactores bíblicos, que escriben la 
historia de la realeza en función de las opciones 
teológicas del libro del Deuteronomio —los 
«deuteronomistas»—. 


Los descubrimientos de libros son habituales en 
la literatura antigua y servía para efectuar cambios de 
orden religioso, económico o político. Ya en el siglo 
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XIV a.e.c un texto hitita en el que un sacerdote de 
Mursili explica una plegaria encontrada en dos tablillas 
y se trataba de una epidemia que había golpeado al país 
hitita y de un juramento incumplido por parte del Padre 
de Mursili. Eusebio, un Padre de la Iglesia, cita la obra 
de un tal Filón de Biblos (siglo I o IM), que pretende 
haber traducido la historia de Fenicia de un tal 
Sanjuniatón; este se habría basado en unas tablillas muy 
antiguas de Taaut (Thot) escondidas antaño por unos 
sacerdotes y que él habría descubierto. Una versión 
egipcia de este motivo aparece en la rúbrica final del 
capítulo 64 del Libro de los muertos, que no tuvo una 
versión única hasta el período saíta (664-523 a. e. c.); en 
él se dice que este capítulo se halló en el templo de 
Sokaris y que se remonta a los orígenes mismos de 
Egipto. Es posible, por tanto, que la primera versión de 
las reformas de Josías no contuviera todavía el relato del 
descubrimiento de un libro. Por otra parte, la 
información del versículo 8, que habla del 
descubrimiento del libro por parte del sacerdote Jelcías, 
está introducida con bastante rudeza en el texto e 
interrumpe la primera escena (cf. v. 3-7 y 97). Por 
consiguiente, es muy probable, como se ha sostenido a 
menudo, que haya que distinguir dos historias en 2 Re 
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22: el relato de la restauración y el del descubrimiento 
del libro. 


Para los redactores de los libros de los Reyes, se 
trataba de mostrar que Josías termina lo que Joás no 
pudo hacer. En general, las obras en el santuario forman 
parte de un ritual mediante el cual el rey muestra su 
fidelidad a los dioses". El relato de 2 Re 22 se usa en 
primer lugar, para que Josías aparezca como un rey 
ejemplar. ¿Qué pasa entonces con la famosa reforma de 
Josías? ¿Se trata de una pura ficción de los redactores 
bíblicos, como sostiene un número importante de 
exegetas? Es cierto que no tenemos pruebas de primera 
mano de ninguna «reforma josiánica» que atestigien la 
existencia de una reorganización política o cultual. No 
obstante, existen no pocos indicios que hacen muy 
plausible el hecho de que el reinado de Josías se 
corresponda con cambios importantes en lo que se 
refiere a la veneración de Yhwh. El expediente 
arqueológico, sin embargo, no puede probar la 
historicidad de la reforma de Josías. A menudo se ha 
querido ver en el declive del santuario de Arad una 
prueba de la política de centralización llevada a cabo por 
Josías. El hecho de que se hayan encontrado derribados 
los altares y las dos masebas del santuario ha llevado a 
pensar que se trataba de huellas de su destrucción por el 
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ejército de Josías, pero esta visión de las cosas no se 
impone en absoluto. Según David Ussishkin, el 
santuario no se habría establecido hasta el siglo VII y 
habría estado en uso hasta el VI a. e. c.14 Según el 
arqueólogo israelí, Zeev Herzog, habría que situar la 
construcción del santuario y de la muralla a mediados 
del siglo VIII a. e. c., y el hecho de que los dos altares 
con cuernos y la masebas fueran cuidadosamente 
tumbados, incluso escondidos, en el lugar donde se 
encontraban podría reflejar la voluntad de ocultar este 
santuario durante la época de la invasión asiria bajo 
Ezequías. 


La imagen de un Dios “uno” hasta el Dios 
“Único” aparece más evidente tras la muerte del rey 
Josías en el 609 a.e.c. cuando los babilonios toman 
rápidamente el control del Próximo Oriente, algo que los 
egipcios tratan de negarles. El rey que sucede a Josías, 
su hijo Joacaz, es destituido por el faraón Necao; este lo 
sustituye por su hermano Eliaquín, cuyo nombre cambia 
por Joaquín (609-598), un nombre yavista (que significa 
«Y hwh sea elevado»). Por lo que parece, al menos según 
el relato de los redactores de los libros de los Reyes, el 
faraón reconoce que Yhwh es el dios nacional de Judá. 
Joaquín se convierte enseguida en vasallo de 
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Nabucodonosor Il, que el año 605 a. e. c. vence al 
ejército egipcio en Carquemis. El rey babilonio, que 
desde ese momento controla Siria-Palestina, deja a 
Joaquín en su puesto, probablemente para asegurarse 
una cierta estabilidad política en Judá. Y parece que al 
principio Joaquín fue leal a Nabucodonosor. Sin 
embargo, el año 601 a. e. c. este último fracasó en su 
campaña egipcia, lo cual pudo empujar a Joaquín a 
buscar el apoyo de Egipto. Sin embargo, Babilonia 
afirmó muy pronto su poder y rechazó a los egipcios. 
Según la presentación del segundo libro de los Reyes, 
«el rey de Egipto no volvió a salir de su tierra, pues el 
rey de Babilonia había conquistado todo lo que había 
pertenecido al rey de Egipto, desde el torrente de Egipto 
hasta el río Éufrates» (2 Re 24, 7). Nabucodonosor sitia 
Jerusalén para castigar a Joaquín, pero este muere 
durante el asedio. 


Su hijo Jeconías, que reinó solo tres meses, se 
somete y evita así, el año 597 a. e. c., la destrucción de 
Jerusalén. No obstante, los babilonios deciden una 
deportación de gran envergadura, que afecta sobre todo 
a la ciudad de Jerusalén. El rey es desterrado junto con 
la élite de la corte: altos funcionarios, clero y artesanos. 
Esta primera deportación fue la más importante. Los 
babilonios designan a Sedecías (¿Matanías?1), otro hijo 
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de Josías y tío del rey exiliado. ¿Conservó el título de 
rey o fue considerado un gobernador? Los redactores del 
libro de Ezequiel parecen ver a Joaquín como el último 
rey legítimo. Durante el reinado de Sedecías (597-586) 
una revuelta en Babilonia y otros problemas disminuyen 
la presencia babilonia en el Próximo Oriente. El rey 
egipcio Psamético II (595-589) probablemente alienta 
una rebelión en la que participa Sedecías. El libro de 
Jeremías, que en los capítulos 37-43 narra los últimos 
días de Jerusalén, presenta una facción antibabilonia en 
la corte de Jerusalén, mientras que el profeta predica la 
sumisión a los babilonios, lo que le vale ser tachado de 
traidor. Sedecías parece indeciso, pero al final se alinea 
del lado de los que preconizan la revuelta, la cual 
provoca una reacción inmediata por parte de los 
babilonios y la destrucción del templo, de la ciudad y de 
las murallas de Jerusalén el año 587 a. e. c. 


Jerusalén no es la única ciudad destruida, pues 
los babilonios arrasan también otros centros judíos. A 
raíz de estos acontecimientos tiene lugar una segunda 
deportación. Los babilonios erigen en el territorio de 
Benjamín, mucho menos destruido que el de Judá, la 
pequeña ciudad de Mispá como nuevo centro 
administrativo e instalan allí como gobernador a 
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Godolías, un miembro de la familia de los safánidas. A 
pesar de que algunos textos bíblicos dan la impresión de 
que el país estuvo vacío durante la época llamada del 
exilio babilonio, la vida continuaba en Judá y sobre todo 
en Benjamín. La importancia de Benjamín y Mispá pudo 
quizá hacer que resurgieran algunas tradiciones relativas 
a Saúl, originario de Benjamín que algunos querrían 
favorecer en detrimento de la continuidad de la línea 
davídica. Sabemos muy poco sobre la vida de la 
población que se quedó en el país. 


El exilio y la deportación son el tema global de 
esta historia, que une periodos y tradiciones para llegar 
al final de la monarquía, la destrucción de Jerusalén y la 
pérdida del país. No pueden escapar del ataque 
babilonio porque es el mismo Yhwh quien ha enviado 
este ejército con el propósito de aniquilar Judá y 
Jerusalén. Con esta afirmación, los autores de la historia 
deuteronomista querían mostrar que la caída de 
Jerusalén no significaba que los dioses babilonios 
hubieran vencido al dios nacional de Judá. Los 
acontecimientos de los años 697 y 387 solo podían 
explicarse si era la cólera de Yhwh el agente del 
desmoronamiento de Judá. Si Yhwh se había servido del 
rey de Babilonia y de sus dioses, eso significaba también 
que los controlaba, que eran sus instrumentos. Pues 
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bien, esta idea prepara el camino hacia las afirmaciones 
manifiestamente «monoteístas» que se encuentran en 
los últimos retoques de la historia deuteronomista. 
Numerosos textos del Deuteronomio instan a sus 
destinatarios a «no correr detrás de otros dioses». En 
estos textos la perspectiva es claramente monolátrica: no 
se niega la existencia de los «otros dioses»; tan solo se 
prohíbe a los israelitas marchar tras ellos, una probable 
alusión a procesiones en las que se sacaban estatuas 
divinas. En textos más recientes, añadidos durante la 
época persa, se insiste en cambio en que Yhwh es el dios 
único y no existen otros dioses junto a él: «Reconoce 
hoy y piensa que Yhwh es Dios, arriba en el cielo y 
abajo en la tierra; y no hay otro» (Dt 4, 39). 


Pero si Yhwh no es solo la divinidad tutelar de 
Israel, sino también el único «Dios verdadero», ¿cómo 
explicar entonces que mantenga una relación 
privilegiada con Israel? Para los deuteronomistas, la 
respuesta se halla en la idea de elección: Yhwh ha 
escogido a Israel como su pueblo particular en medio de 
todas las naciones. En los textos monoteístas tardíos del 
libro del Deuteronomio, la afirmación de que Yhwh ha 
creado los cielos y la tierra suele ir ligada a la afirmación 
de la elección de Israel: Dt 10-14 “Sí, a Yhwh tu Dios 
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pertenecen los cielos y los cielos de los cielos, la tierra 
y todo lo que hay en ella. 15 pues bien, solo de tus padres 
se prendó Yhwh para amarlos; y tras ellos a su 
descendencia, es decir, a vosotros, eligió entre todos los 
pueblos como constatamos hoy. 16 por tanto, 
circuncidaréis vuestro corazónl9, no endureceréis 
vuestra cerviz, 17 pues Yhwh vuestro Dios es el Dios de 
los dioses y el Señor de los señores, el Dios grande, 
fuerte y temible, el imparcial y el incorruptible”. Así 
pues, para los deuteronomistas Yhwh es ciertamente el 
Dios que reina sobre todos los pueblos, pero mantiene 
una relación especial con Israel. Esta es una manera 
notable de mantener la antigua idea de Yhwh como dios 
nacional o tutelar, a la vez que se afirma que es el único 
Dios verdadero. 


5.2. R.C. Sproul: ¿Es Dios 
incomprensible? 
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El Dr. R.C. Sproul, uno de los grandes 
predicadores del protestantismo norteamericano, con 
más de cien libros escritos, también se hace esta 
pregunta: ¿Qué podemos conocer sobre Dios? No se 
pregunta si Dios es incompresible, sino ¿qué podemos 
saber de Dios? Esa es la pregunta más básica de la 
teología — dice Sproul- porque lo que podemos saber 
acerca de Dios y si podemos saber algo acerca de Él 
determina el alcance y el contenido de nuestro estudio. 
Respecto a esto, debemos tomar en cuenta la enseñanza 
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de los mejores teólogos de la historia, quienes en su 
totalidad han afirmado la «incomprensibilidad de Dios». 
Al usar el término incomprensible, no se refieren a algo 
que no podemos comprender o conocer en lo absoluto. 
Teológicamente hablando, decir que Dios es 
incomprensible no quiere decir que Dios sea 
absolutamente incognoscible, sino que ninguno de 
nosotros puede comprender a Dios exhaustivamente. La 
incomprensibilidad está relacionada con un principio 
clave de la Reforma protestante: lo finito no puede 
contener (ni captar) lo infinito. Los seres humanos son 
criaturas finitas; por lo tanto, nuestras mentes siempre 
funcionan desde una perspectiva finita. Vivimos, nos 
movemos y existimos en un plano finito, pero Dios vive, 
se mueve y existe en lo infinito. Nuestro entendimiento 
finito no puede contener a un sujeto infinito; por lo 
tanto, Dios es incomprensible. Este concepto es un 
equilibrio que nos sirve de advertencia, no sea que 
pensemos que hemos entendido y dominado cada detalle 
de Dios. Nuestra finitud siempre limita nuestra 
comprensión de Él. Si malinterpretamos la doctrina de 
la incomprensibilidad de Dios, podemos caer fácilmente 
en dos graves errores. El primero es sostener que Dios, 
dado que es incomprensible, debe ser completamente 
incognoscible y todo lo que afirmemos sobre Él es 
palabrería. Pero el cristianismo afirma la racionalidad de 
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Dios junto con Su incomprensibilidad. Nuestras mentes 
pueden llegar únicamente hasta cierto punto en su 
comprensión de Dios y para conocerlo necesitamos Su 
revelación. Pero esa revelación es inteligible, no 
irracional. No es mera palabrería o sinsentido. El Dios 
incomprensible se ha revelado verdaderamente a Sí 
mismo”. 


Con la “revelación” está resuelto el problema. 
Dios se ha revelado, que quiere decir que ha hablado, se 
ha hecho entender. Para Sproul la revelación es un 
equilibrio que nos sirve de advertencia para que nos 
demos cuenta que no hemos dominado cada detalle de 
Dios. Dios es incompresible -dirá Sproul- para 
comprenderlo necesitamos su revelación. Toda una 
paradoja, pero como el cristianismo es una religión de 
revelación, podemos seguir diciendo montones de 
mentiras en nombre de Dios. Interpretamos conforme a 
nuestros pensamientos y decimos barbaridades sobre 
Dios, aunque sean las mayores herejías pronunciadas 
por un eminente predicador. Sproul es un maestro en 
usar la paradoja aludiendo al principio de la Reforma 
según el cual Dios está tanto oculto como revelado. Hay 
una dimensión misteriosa de Dios que no conocemos. 
Sin embargo, no nos deja en la oscuridad buscándolo a 
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tientas en la penumbra. Él se revela a Sí mismo y este es 
el fundamento de la fe cristiana. El cristianismo es una 
religión de revelación. El Dios creador se ha revelado 
claramente en el glorioso teatro de la naturaleza. A esto 
llamamos «revelación natural». Dios también se ha 
revelado a Sí mismo de manera verbal. Ha hablado y 
tenemos Su Palabra grabada en la Biblia. Aquí nos 
referimos a la revelación especial, la información que 
Dios nos da y que nunca podríamos descubrir por cuenta 
propia.” 


El problema del cristianismo y las religiones en 
general es que no sabiendo nada de cómo es Dios, un 
Dios que no podemos comprender porque somos 
creaturas suyas, finitos por naturaleza que 
desconocemos hasta nuestro propio ser y destino, nos 
inventamos todo sobre Dios y el hombre. Sproul 
recurrirá de nuevo a la paradoja diciendo: “Dios 
permanece incomprensible porque se revela a Sí mismo 
sin revelar todo lo que hay que saber acerca de Él. «Las 
cosas secretas pertenecen al SEÑOR nuestro Dios, más 
las cosas reveladas nos pertenecen a nosotros y a 
nuestros hijos para siempre» (Dt 29:29). No es que no 
tengamos conocimiento de Dios ni que tengamos un 
conocimiento completo de Él; en cambio, tenemos un 
conocimiento práctico que es útil y crucial para nuestras 
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vidas”. No entiendo lo de conocimiento práctico de 
Dios, a no ser que se refiera a todo lo que el hombre ha 
imaginado, inventado y deformado de la idea de Dios 
más allá del mundo conocido de la naturaleza. Esto 
plantea la pregunta de cómo podemos hablar de manera 
significativa sobre el Dios incomprensible. Los teólogos 
tienen una desafortunada tendencia a oscilar entre dos 
extremos. Uno es el del escepticismo, el cual asume que 
nuestro lenguaje acerca de Dios carece por completo de 
sentido y no tiene ningún punto de referencia respecto a 
Él. El otro extremo es una forma de panteísmo que 
asume falsamente que hemos entendido o contenido a 
Dios. Nos mantenemos al margen de estos errores 
cuando comprendemos que nuestro lenguaje sobre Dios 
se basa en la analogía. Podemos decir cómo es Dios, 
pero tan pronto como equiparamos lo que sea que 
usemos para describir a Dios con Su esencia, hemos 
cometido el error de pensar que lo finito ha contenido lo 
infinito. 

Explica bien Sproul el liberalismo protestante y a 
la neoortodoxia. La teología liberal del siglo XIX 
identificó a Dios con el flujo de la historia y con la 
naturaleza. Promovió un panteísmo en el que todo era 
Dios y Dios era todo. En ese contexto, la neoortodoxia 
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se negó a identificar a Dios con la creación y buscó 
restaurar la trascendencia de Dios. En su celo, los 
teólogos neoortodoxos hablaban de Dios como aquel 
que es «completamente otro». Esa idea es problemática. 
Si Dios es completamente otro, ¿cómo podríamos saber 
cualquier cosa acerca de Él? Si Dios es completamente 
diferente a nosotros, ¿cómo podría revelarse? ¿Qué 
medios podría usar? ¿Podría revelarse a través de una 
puesta de sol? ¿Podría revelarse a través de Jesús de 
Nazaret? Si Él fuera completamente otro a los seres 
humanos, ¿qué base común pudo existir alguna vez para 
la comunicación entre Dios y la humanidad? Si Dios 
fuera completamente diferente a nosotros, no habría 
forma de que nos hablara. Mas adelante Sproul contesta 
a estas preguntas y por primera vez cita a Jesús de 
Nazaret, teniendo la habilidad de no llamarle Dios que 
revela al Padre como dicen los catecismos. Pero lo que 
mejor resuelve el asunto de la incomprensibilidad de 
Dios es la creencia de Dios nos hizo a su “imagen y 
semejanza”. Si somos imagen y semejanza, ya no hay 
problema con lo finito e infinito. Somos como Dios. 


“Comprender que nos relacionamos con el Señor 
a través de la analogía resuelve el problema. Hay un 
punto de contacto entre el hombre y Dios. La Biblia nos 
dice que somos creados a la imagen de Dios (Gn 1:26- 
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28). En cierto sentido, los seres humanos son como 
Dios. Eso hace posible que la comunicación ocurra. 
Dios ha puesto esta capacidad de comunicación en la 
creación. No somos Dios, pero somos como Él porque 
llevamos Su imagen y somos hechos a Su semejanza. 
Por lo tanto, Dios puede revelarse a nosotros, no en Su 
lenguaje, sino en el nuestro. Él puede hablar con 
nosotros. Puede comunicarse de una manera que 
podamos entender, no de forma exhaustiva, sino 
verdadera y significativa. Si te deshaces de la analogía, 
terminas en el escepticismo”. ¿Y eso quien lo dice? - me 
pregunto yo. 


La doctrina de la incomprensibilidad es lo 
contrario del “reduccionismo” racionalista que reduce a 
Dios a categorías humanas con el fin de hacerle 
“manejable,” “coherente” y “explicable.” La 
incomprensibilidad permite a Dios ser DIOS. No se 
revela que es más grande y mejor que el hombre, Dios 
es otra cosa que ni siquiera el hombre puede imaginar. 
Podemos construir todos los pequeños moldes teóricos 
que queramos, y podemos tratar de forzar a Dios a estos 
moldes, pero al final Dios no va a “ajustarse.” Siempre 
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estará más allá de nuestro alcance. Él es demasiado 
elevado para nosotros a escala y demasiado profundo 
para que podamos comprender. No podemos poner a 
Dios en una caja. El lapso finito de la mente humana 
nunca será abarcar al infinito Dios de las Escrituras. 


¿Qué significa que Dios es “incognoscible”? Si 
por “incognoscible” nos referimos a la dicotomía 
filosófica griega que “el hombre debe saber, ya sea todo 
o nada,” esto no es lo que quiere decir la teología 
cristiana, por su doctrina de la incomprensibilidad. 
Evidentemente el cristianismo recurrirá a la revelación 
como palabra de Dios y al Cristo como encarnado y 
revelando a Dios. Un misterio más resuelto, aunque nos 
lo hayamos inventado. Sacaremos todos los textos de la 
Biblia que dicen que Dios ha dicho muchas cosas para 
el hombre. Ver Jeremías 9:23, 24; Daniel 11:32; Juan 
17:3, Gálatas 4:8-9, 1 Juan 4:4-8; 5:18-21). Pero eso 
solo es religión, teología y especulación humana. La 
apologética cristiana siempre está alerta como un 
antivirus y cuando nos preguntamos cuales serían las 
consecuencias si rechazamos la doctrina de la 
incomprensibilidad de Dios, siempre nos dirán que 
conduce a una negación racionalista de la doctrina 
cristiana, aunque esa doctrina sea falsa. Stephen Davis 
es un buen ejemplo de este proceso. Él exige una 


362 


Templos sin Dios. En torno al judaísmo y cristianismo.x ¥ 
Manuel de León de la Vega 

“explicación precisa” que sea “coherente”" con él, o él 
no va a creer. En otras palabras, si no puede entender 
completamente algunos aspectos del Dios cristiano, va 
a echarlos fuera porque “el hombre (en este caso Davis) 
es la medida de todas las cosas.” Este es el supuesto 
básico del humanismo secular y religioso. 


Uno de los casos en los que aparece la 
incomprensibilidad de Dios es en el problema del mal 
especialmente en el libro de Job. Por tanto, cualquier 
discusión sobre el problema del mal debe implicar una 
afirmación de la incomprensibilidad de Dios. En Job el 
problema del mal está "resuelto" por la doctrina de la 
incomprensibilidad de Dios. En otras palabras, la 
solución de Job era aceptar tanto que Dios es soberano 
y que el hombre es responsable. Él no trató de explicar 
esto. Él simplemente dejó esos misterios en las manos 
de Dios. Es interesante observar que cuando 
examinamos los libros que pretenden “resolver” el 
problema del mal mediante la reducción del poder y el 
conocimiento de Dios, ninguno de ellos siquiera 
menciona el libro de Job. ¿Por qué se ignora Job? Tal 
vez no les gusta la respuesta que Dios le dio a Job desde 
un torbellino, porque esta respuesta es la 
incomprensibilidad de Dios. El mal no era una cuestión 
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académica para Job. El dolor y el sufrimiento causado 
por la muerte de sus hijos, el robo de sus bienes, la 
pérdida de su salud, la ruina de su matrimonio, y la 
crítica de sus amigos, todos eran males reales para él. 
Pero cuando Job dijo que estaba dispuesto a recibir “el 
mal, así como el bien de Dios,” el quiso decir lo que dijo 
(Job 2:10). Estaba incluso dispuesto a adorar al Dios que 
le “quitó” a sus hijos, la riqueza y la salud, diciendo: 
Jehová dio, y Jehová quitó; sea el nombre de Jehová 
bendito. (Job 1:21). 


Job sostuvo dos doctrinas aparentemente 
contradictorias. Por un lado, Dios no es el autor del mal 
en el sentido de ser su agente, y El por tanto no tenía que 
rendir cuentas por ello. Por lo cual Dios no debe ser 
maldecido. Por otra parte, Dios es soberano y Él envió 
todos estos males sobre Job. Por lo tanto, afirma una y 
otra vez que Dios es el que le "quitó” sus hijos, la 
riqueza, la salud y la felicidad (Job 12:9). Ninguna otra 
conclusión exegética es posible. Como veremos, Job 
podría vivir con dos doctrinas aparentemente 
contradictorias porque tenía una creencia muy profunda 
en la incomprensibilidad de Dios. Pero ¿cómo iba a 
soportar todas estas cosas y creer en la soberanía de Dios 
y no maldecir a Dios? ¿Por qué no renunciar a su fe en 
Dios y convertirse en ateo? ¿Por qué no cambiar su Dios 
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infinito por un dios finito como los dioses de los 
paganos? Ellos eran “culpables pero perdonados,” ya 
que estaban limitados en poder y no podían conocer el 
futuro. Job manejó todos los males en la vida de la 
misma manera que los verdaderos creyentes siempre los 
han manejado. Job finalmente aceptó el hecho de que su 
“razón” era incapaz de comprender el ser y la obra de 
Dios. Por lo tanto, él confiaba simplemente en Dios que 
Él sabía lo que estaba haciendo. Job no presume instruir 
al Todopoderoso o ser Su consejero. Pero Job y sus 
amigos tuvieron que aprender de una manera difícil a 
confiar en Dios y no apoyarse en su propio 
entendimiento. ¿Cómo resolvió Job el hecho de que 
Dios es bueno y, al mismo tiempo, que “Él inflige dolor” 
(Job 5:18)? La respuesta dada en Job 5:9 es que cuando 
tratamos de buscar las causas y los motivos de las 
acciones de Dios, siempre nos encontramos con que sus 
caminos son “inescrutables,” es decir, incomprensibles. 
Sus “maravillas son sin número” y no pueden ser 
contadas y medidas por el hombre. A partir de la 
doctrina de la creación (v. 8), Job procede a la naturaleza 
incomprensible de Dios y de Sus obras. Lo que Dios 
hace es tan "grande" que nadie puede “comprender” sus 
profundidades. Esto hace de sus obras “maravillosas” o 
“Impresionantes.” 
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Job procede ahora al hecho de que no podemos 
“ver” a Dios. Por lo tanto, no podemos “percibir” Sus 
motivos u objetivos. Tampoco podemos “frenarlo” de 
hacer lo que Él quiere. Por lo tanto, no tenemos derecho 
a desafiar a Dios, exigiendo: “¿Qué  haces?”7 
¿Descubrirás tú las profundidades de Dios? 
¿Descubrirás los límites del Todopoderoso? 8 altos son 
como los cielos; ¿qué harás tú? Más profundos son que 
el Seol; ¿qué puedes tú saber? 9 más extensa que la tierra 
es su dimensión, y más ancha que el mar. 10 Si El pasa, 
o encierra, o convoca una asamblea, ¿quién podrá 
estorbarle? 11 porque El conoce a los hombres falsos, y 
ve la iniquidad sin investigar. (Job 11:7-11). El impacto 
de estas preguntas retóricas no se puede evitar. Nadie 
puede "descubrir las profundidades de Dios" porque las 
profundidades no tienen límites. Nadie puede "descubrir 
los límites del Todopoderoso" porque Él es ilimitado. El 
texto afirma que incluso si pudiéramos buscar a toda la 
creación en términos de su altura, profundidad, longitud 
y anchura, aún podríamos no "descubrir", es decir, 
comprender la naturaleza infinita del Todopoderoso. 


La omnisciencia de Dios es entonces definida en 
términos de un conocimiento inmediato y perfecto de 
todas las cosas, incluyendo los pecados del hombre (v. 
11). El conocimiento de Dios no “crece,” porque Él no 
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tiene que investigar un asunto a aprender sobre él. No, 
Dios sabe todas las cosas “sin investigar,” es decir, sin 
tener que esperar hasta que el evento y su investigación 
se produce. La incomprensibilidad de Dios es el 
contexto, tanto para la soberanía de Dios y la 
omnisciencia de Dios.1 Entonces el Señor respondió a 
Job desde el torbellino y dijo: 2 ¿Quién es éste que 
oscurece el consejo con palabras sin conocimiento? 3 
ciñe ahora tus lomos como un hombre, y yo te 
preguntaré, y tú me instruirás. 4 ¿Dónde estabas tú 
cuando yo echaba los cimientos de la tierra? Dímelo, si 
tienes inteligencia. 5 ¿Quién puso sus medidas?, ya que 
sabes, ¿o quién extendió sobre ella cordel?” (Job 38:1- 
5) Según Robert Morey% a partir de sólo estos pocos 
pasajes de la Escritura es abundantemente claro que la 
doctrina cristiana de la incomprensibilidad de Dios es 
una verdad revelada. Se desprende naturalmente, de la 
doctrina de la creación y forma el contexto de todos los 
demás atributos de Dios”. Este autor también está 
empeñado en la “revelación” de la incomprensibilidad 
de Dios, asunto que es evidente y de sentido común. 
¿Acaso una silla, fabricada por un ebanista puede 
comprender algo de su creador? Aunque nos creamos 
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más listos que una silla y hasta hechos a imagen y 
semejanza de Dios (que es una herejía si lo entendemos 
como semejantes a Dios), el abismo entre los 
pensamientos de Dios y el hombre le hacen 
incomprensible, de lo contrario no sería Dios. 


5.3. Thomas Ruster: El Dios falsificado 


j 


“Ha habido dos grandes tradiciones en la comprensión 

de Dios: la del Dios «paradójico», «confundible» e 
«incómodo», que no resulta fácil de armonizar con nuestra 
experiencia del mundo y de las cosas; y la del Dios «confiable», 
que forma parte de la comprensión dominante de la realidad y 
que la mayoría de las personas acepta sin especiales 
dificultades. Por esta segunda forma parece haber optado hoy 
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la teología cristiana y hasta el propio cristianismo. (Thomas 
Ruster). 


Para Thomas Ruster “algo ha cambiado entre el 
lenguaje cristiano sobre Dios y la experiencia de la 
realidad que lo determina todo, algo fundamental ha 
cambiado. Se trata, en pocas palabras, de que la teología 
logró conciliar, durante la mayor parte de la historia del 
cristianismo, la comprensión de Dios con la experiencia 
de la realidad que lo determina todo, pero hoy ya no lo 
consigue. Eso que se percibe de hecho como 
determinante último de la realidad, encuentra hoy unas 
simbolizaciones y representaciones que difieren del 
concepto cristiano de Dios”. Yo creo que todo el 
problema de lo que venimos viendo en este libro es que 
siempre hemos hablado de Dios como persona, con 
cualidades o atributos de las personas, pero nos hemos 
olvidado que Dios es lo numinoso, el misterio 
inabarcable e incompresible. Recurrir de nuevo a una 
revelación, al hecho de que Dios habla por la Biblia, u 
otras revelaciones que han sido falsificadas a lo largo de 
la historia, es deshonrar a Dios. Igualmente recurrir a la 
religión como autoayuda, como placebo para la 
conciencia (no diré de pecado) porque muchos de los 
llamados pecados son cualidades que Dios nos ha dado 
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para usarlas bien. Usar la conciencia para bien y disfrute 
del ser humano no puede ser nunca moralmente malo. 
El Mal puede ser un bien y el Bien un mal para un Dios 
que nos hizo como algo bueno. Antes lo bueno y lo malo 
era lo que decía la Iglesia, pero el cambio en la relación 
entre comprensión de Dios y experiencia del 
determinante último lleva a la crisis en el concepto 
tradicional de Dios. 


Dice este autor que “la religión ha de servir solo 
para conformar la fortaleza del yo y la individualidad, 
para poder asimilar las experiencias de sufrimiento, 
injusticia y culpa, para dar una orientación en 
situaciones anormales, para diseñar una imagen del 
mundo ordenada y sin sobresaltos, y para ofrecer valores 
comunitarios que faciliten la integración social", solo 
podrá hacer todo eso de cara a una realidad que engloba 
y conserva el mundo, que sostiene al individuo y las 
colectividades y ayuda a soportar las vicisitudes de la 
existencia”. Yo añadiría que esto lo hace mejor una 
ONG o unos servicios sociales. Yo no conozco guerras 
creadas por ONGs o por los cuáqueros cuya 
espiritualidad tiene las bases en algo menos religioso y 
más práctico. Este autor también exige una comparación 
entre las religiones, cuando todas se han inventado o 
falsificado sus creencias, sus credos dominadores y se 
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han aliado con el poder político siempre. Por eso no 
puede haber comparación entre las religiones y no puede 
haber nueva religiosidad, sino una espiritualidad que 
nazca del sentimiento de un mundo hermoso donde 
podemos extasiarnos con la belleza de una flor, de la 
complejidad de una célula o de la tonalidad de las 
galaxias hirviendo en los cielos. Las religiones 
consolidadas no reconocerán nunca que les han 
introducido un antivirus que les esclaviza, no les deja 
pensar, actuar con libertad para reconocer la realidad 
simple de las cosas y no la de los sueños de ser tanto 
como Dios. 


Thomas Ruster tiene un capítulo menos 
comprometido para mí y no meterme al debate en 
charcos propios de la teología católica. Me refiero al 
capítulo del Evangelio del Dios extranjero. Harnack y 
Marción. Adolf von Harnack (1851-1930) está 
considerado como el personaje representativo del 
protestantismo alemán de finales del siglo XIX y 
comienzos del XX. Natural del Dorpat báltico, hijo del 
profesor de teología Theodosius Harnack, luterano, 
después de sus primeras publicaciones pasó a ser ya un 
«astro, en rápida e incesante ascensión, de la teología 
académica en Alemania». Las fuertes polémicas 
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suscitadas por su nombramiento como profesor de 
historia de la Iglesia en la facultad de teología de Berlín 
ilustran su posición en el paisaje teológico de la época: 
los luteranos ortodoxos, «positivos», entre los que 
estaba su padre, reaccionaron contra él; pero encontró 
apoyo por parte de los teólogos liberales, de los 
profesores de historia y del ministerio prusiano de la 
ciencia. Harnack pudo acreditarse como teólogo 
moderno porque estaba convencido de que los temas 
históricos del cristianismo debían investigarse con los 
recursos de una ciencia histórica exenta de prejuicios. El 
dogma, a su juicio, no ha de ser un hilo conductor, sino 
objeto del trabajo histórico. Su Manual de historia de 
los dogmas («Lehrbuch der Dogmengeschichte», 1886- 
1890) en tres tomos, redactado con esta mentalidad, le 
granjeó un amplio reconocimiento, incluso más allá del 
campo teológico; pero motivó la ruptura definitiva con 
su padre. Harnack quiso hacer comprensible la fe de la 
Iglesia, teniendo en cuenta el ideal científico de su 
tiempo. Aquí solo cabe especular, pero me parece 
significativo que a los biógrafos de Hamack, hasta 
donde yo sé, no les llame la atención el objeto de estudio 
que le tiene ocupado toda su vida: la helenización del 
cristianismo. 
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El especialista en judaísmo Jakob Taubes acierta, 
sin embargo, al considerar (también) la monografía 
sobre Marción «como testimonio de una nueva 
religiosidad al concluir la era del protestantismo 
liberal». El Dios extranjero de Marción no podía ser el 
Dios que había facilitado al protestantismo su posición 
privilegiada en la Alemania prusiano-guillermina. 
Centrándonos ahora en Marción, cabe decir que «su 
influencia fue mayor que la de cualquiera de los otros 
heresiarcas del cristianismo primitivo»; «la literatura 
antiherética más enjundiosa» está dedicada a él; esa 
literatura, por lo demás, es lo único que permite 
reconstruir su obra. El subtítulo de la obra de Harnack, 
«Una monografía sobre la historia de la fundación de 
la Iglesia católica», sugiere la extraordinaria influencia 
que le atribuye: con sus concepciones organizativas y 
teológicas, Marción dio el impulso definitivo a la 
creación de la Iglesia católica, que en parte lo tomó 
como ejemplo y en parte pudo formular su propia 
imagen definiéndose frente a él. Marción nació hacia el 
año 85 en Sinope, a orillas del mar Negro. Fue un 
armador acomodado; cuando ingresó con posterioridad 
en la comunidad cristiana de Roma, entregó como 
donativo 200 000 sestercios. La única fecha segura en 
su vida es el año 144: fue excluido de la comunidad, tras 
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un procedimiento formal, y le restituyeron el dinero. 
Había causado escándalo su doctrina de los dos dioses, 
que llevaba al rechazo del Antiguo Testamento. Para 
Marción, el creador del mundo no podía ser su redentor, 
porque el mundo le parecía tan miserable, tan lleno de 
miseria, fragilidad e inmundicia, que solo un demiurgo 
limitado y débil podía ser su creador. La mera existencia 
de insectos molestos constituía una prueba contra la 
bondad de la creación, por no hablar ya de la «cloaca» 
de la sexualidad humana. Del Dios que lleva este mundo 
sobre su conciencia no cabe esperar que redima a las 
criaturas de su existencia miserable. Ese Dios no es 
mejor que el mundo que él creó. Su ser penetró en el 
mundo: «Dios es el mundo, y el mundo es Dios, no en 
sentido panteísta, sino ético; el uno es espejo del otro». 


Pero Marción sabía por la Biblia hebrea quién era 
este creador. Lo conocía por el nombre; sabía que era un 
Dios único. Y sabía también que este Dios dictó la ley. 
La ley del Dios veterotestamentaria no podía ser mejor 
que su autor limitado. Marción sabía, obviamente, que 
el asesinato, el robo y la mentira, que la ley condena, son 
inadmisibles. Le reconocía al creador la voluntad de ser 
justo; pero Marción encontraba que su ley estaba tan 
plagada de deficiencias, que no le parecía un 
instrumento idóneo para la salvación del mundo. Esa ley 
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se basa en la amenaza de castigo, incita en muchas 
ocasiones a la crueldad y a la violencia. Además, es 
aplicada de modo inconsecuente por un Dios veleidoso 
y vengativo. Es la ley de un déspota que exige sumisión. 
La frivolidad de este Dios salta ya a la vista en la 
creación del hombre: apenas hace al hombre, se 
arrepiente y, celoso, teme por su honor y castiga la 
«caída en pecado». La humanidad quedó, según 
Marción, en «estado lamentable, indeciblemente triste y 
sin esperanza; modelada de forma repulsiva, débil y sin 
amparo, más frágil por el pecado original y obnubilada 
aún más en su deficiente conocimiento, es expulsada del 
paraíso, arrojada al mundo espantoso e inhóspito, y está 
aquí ante su “Padre” justo, celoso y airado, que castiga 
duramente cualquier tendencia del hombre hacia lo 
material, dicta leyes severas y hace valer cruelmente su 
derecho a la venganza». 


Marción fue también un asiduo lector de Pablo. 
De él aprendió que no es el cumplimiento de la ley lo 
que justifica, sino la fe en el evangelio. Nunca se podrá 
saber si el punto de partida de Marción estuvo 
determinado sobre todo por la lectura de Pablo o por su 
interpretación pesimista del mundo. Él se consideró en 
realidad un paulinista consecuente que lleva el contraste 
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entre ley y evangelio a sus últimas consecuencias. Como 
tal lo considera también Hamack. “El evangelio, el 
mensaje redentor, nos sale al encuentro en Jesús y solo 
en él. Pero el Dios del que habla Jesús tiene que ser 
diferente del dios creador. Es el Dios de la pura bondad, 
perdón y no violencia, un Dios del que el mundo nunca 
había oído hablar. Marción subraya expresamente la 
novedad y rareza del Dios de Jesús: es un Dios 
desconocido, no en el sentido del «agnostos theos», al 
que las religiones adoran por cautela, para no olvidar a 
ninguno, ni en el sentido de la filosofía, para la cual Dios 
se halla por encima de todos los conceptos; es 
desconocido por ser diferente de cualquier otro dios. El 
creador del mundo no lo conocía, y en eso ya demuestra 
su inferioridad frente al Dios de Jesús. Se reveló en 
Cristo para salvar al mundo. La salvación consiste ya en 
conocerlo. Él quiere redimir a todos, también a los 
paganos, a todos los del infierno, también a los peores 
sodomitas y delincuentes; mas no a los «justos», no a 
Abrahán, no a Moisés, que son adictos a la ley del 
creador del mundo y la cumplen. La redención no 
acontece con violencia; ¡el Dios extraño no quiere robar 
la propiedad del creador! Por eso Jesús, con su muerte 
en cruz, rescata a los hombres sometidos al creador del 
mundo. Su muerte es señal de un amor infinito. 
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Hamack no escribe su libro sobre Marción con la 
fría actitud de la distancia científica. Lo escribe como 
un teólogo que en tiempos difíciles busca una nueva 
comprensión de la fe. Al final de sus investigaciones se 
le plantea «en serio» la cuestión de si el marcionismo, 
tal como hoy debe entenderse no es en realidad la 
buscada solución del gran problema, es decir, si la línea 
«profetas, Jesús, Pablo» no continúa con acierto tan solo 
en Marción, y si la filosofía de la religión no se verá 
obligada a reconocer la antítesis «gracia» (espíritu 
nuevo y libertad) versus mundo (incluida la moral) 
como la última palabra. ¿Qué cabe objetar contra 
Marción? Hamack descubre en Marción un paulinismo 
consecuente, en definitiva, un cristianismo de la gracia 
y no de las obras, que él echa de menos en su tiempo. Le 
parece que «su manera de anunciar el evangelio se ajusta 
perfectamente a las necesidades del presente, quizá 
también porque las circunstancias de su tiempo eran 
parecidas a las nuestras». Hamack ve en Tolstoi y en . 
unos dignos sucesores de Marción, porque coinciden 
con él en la «furia contra la cristiandad común» y porque 
solo quieren saber de un «anuncio del amor que no 
juzga». Su único deseo es que, en el coro confuso de los 
buscadores de Dios hoy, se encuentren también los 
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marcionitas, porque «es más fácil que aflore la verdad 
del extravío que de la confusión». 


Hamack, en su entusiasmo por Marción, está 
dispuesto a acompañarle en el camino hasta el final y, al 
igual que Marción, repudiar la Biblia hebrea como base 
de la fe cristiana. Teniendo en cuenta que era un 
reconocido teólogo cristiano, resulta bastante 
asombrosa la tesis que formula y argumenta en la última 
parte de su libro: Rechazar el Antiguo Testamento en el 
siglo II era un error que la gran Iglesia condenó con 
razón [la Iglesia se habría metido en un vacío histórico]; 
mantenerlo en el siglo XVI fue una fatalidad a la que no 
pudo sustraerse la Reforma [aunque Lutero había 
calificado ya la ley como «el Sachsenspiegel (espejo de 
los sajones) judío», que los cristianos ya no necesitaban; 
pero su idea de la inspiración le impidió abandonar la 
canonicidad del Antiguo Testamento]; a partir del siglo 
XIX, sin embargo, conservarlo aún en el protestantismo 
como Escritura canónica es la consecuencia de una 
parálisis religiosa y eclesial”. Cuando uno lee estas 
frases subversivas -el Antiguo Testamento no debe 
pertenecer ya al canon- se pregunta de inmediato si el 
precio por la claridad que trajo Marción no es demasiado 
alto. Esa diferencia radical en la comprensión de Dios, 
que él refuerza hasta hablar de dos dioses, ¿no supone 
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un antijudaísmo drástico?, ¿dice adiós, con ello, a una 
«teología después de Auschwitz»? O, preguntando en 
positivo, ¿cabe profesar el marcionismo sobre la base de 
la Biblia entera? 


La especulación teológica y filosófica aparece en 
todos los espacios en una búsqueda desesperada por 
entender el sentido de la vida y la percepción del Dios 
en el que nos movemos, vivimos y existimos. Esto no 
impide que nos demos cuenta que cada uno tiene sus 
propias convicciones y en el fondo todos falsificamos al 
Dios numinoso y misterioso pero que se hace evidente 
ante nosotros cada vez que el sol sale y el mundo se llena 
de la hermosura de la naturaleza, del ajetreo de las ideas 
sacando conclusiones y haciendo que la ciencia avance. 
Sin embargo, no es menos cierto que hay realidades 
desgarradoras que tanto Marción como Harnack nos 
hacen ver hasta decir que el mundo ha sido creado por 
un demiurgo. Lo verdaderamente real es nuestra ceguera 
absoluta para entender o palpar al ELEFANTE. Ya he 
relatado muchas veces la historia de los seis sabios 
ciegos que vivían en la misma aldea. Alguien llevó al 
pueblo un elefante y los sabios ciegos que nunca habían 
sabido de los elefantes quisieron verlo o mejor palparlo 
por ser ciegos. Uno de ellos palpó una pata y pensó que 
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el elefante era como una columna. Otro palpó una de las 
orejas y creyó que el elefante era como un abanico. Otro 
tocó la panza y pensó que era como un muro. Otro 
tocando el rabo creyó que el elefante era como una soga. 
La trompa del elefante pareció a otro una serpiente. 
Aunque eran sabios el debate sobre lo que era un 
elefante fue feroz. El elefante que para cada uno era algo 
distinto: serpiente, columna, abanico muro etc. no 
podían definirlo ni abarcarlo para ponerse de acuerdo. 
Ciertamente, todos ellos tenían razón en su percepción. 
Sin embargo, ninguna coincidía con la realidad. 
Ninguno era capaz, tampoco, de valorar las opiniones de 
los demás. ¿Podríamos definir al elefante como un 
abanico? ¿Podríamos definir algo de Dios desde nuestra 
ceguera de que hemos sido creados? Creo que 
presentaríamos un Dios falsificado. 
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5.4. Vicente Vide: Los lenguajes de 
“Dios” 


La pregunta es ¿cómo se produce sentido/significado en 

o a través del lenguaje? La pregunta no sería: cómo funciona el 
lenguaje, o qué hace el lenguaje, o qué relación tiene el 
lenguaje con la mente. La pregunta sería la base o raíz de la 
semántica... Voy a ponerlo de esta manera: en cada instante de 
nuestra vida hay un nuevo sentido y significado. Y además cada 
significado/sentido tiene una “tonalidad” diferente en cada 
persona. (VITAL DE ANDRÉS. El lenguaje está siempre 
cargado de energías.) 


Llevo un tiempo leyendo a Vital de Andrés sobre 
el tema del lenguaje y como amigo, me hace ver 
determinadas cosas que no entiendo por la complejidad 
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del lenguaje en sí, las formas que usamos para 
entendernos y dar significado a la realidad. Pero si esto 
ya es difícil en el lenguaje liso y llano lo es mayor en el 
tema religioso. Recuerdo al protestante español Juan 
Calderón que tuvo que escribir el Quijote vindicado, 
ante las extrañas explicaciones que algunos autores 
daban de la obra de Cervantes, donde los fallos 
filológicos eran evidentes en 115 pasajes. Wittgenstein 
como también George Edward Moore abordan el 
problema del significado del término “Dios “diciendo 
que esta palabra se usa en muchos sentidos 
gramaticalmente diversos. Moore decía, por ejemplo, 
que muchas controversias sobre Dios podrían resolverse 
diciendo: "No uso la palabra en un sentido tal que tú 
puedas decir...”, y que algunas religiones "tratan como 
significativas cosas que otras religiones tratan como 
carentes de  sentido"» Refiriéndose a sentidos 
gramaticalmente diversos del término «Dios», 
Wittgenstein alude a diferencias no empíricas O 
accidentales sino a diferencias dentro del sistema de 
reglas en el cual los términos alcanzan un significado: 


«Quiero decir que tampoco aquí importan las 
palabras que se pronuncien o lo que con ellas se piensa, 
sino sólo la diferencia que tienen en distintas etapas de 
la vida. ¿Cómo puedo saber que dos hombres apuntan a 
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lo mismo cuando cada uno de ellos dice que cree en 
Dios? Y lo mismo puedo decir con respecto a las Tres 
Personas. La teología que insiste en el uso de ciertas 
palabras y frases y prohíbe otras, no aclara nada (Karl 
Barth). Por así decirlo, manotea con las palabras, porque 
quiere decir algo y no sabe cómo expresarlo. La praxis 
da su sentido a las palabras» 


La cuestión del lenguaje religioso, la aceptación 
de la creencia religiosa está en íntima relación con las 
imágenes que presenta la creencia religiosa. Mostrar la 
aplicación de las imágenes religiosas en el lenguaje y en 
la vida, aplicación que este autor llama «teología como 
gramática» parecería de sentido común: «Qué clase de 
objeto es una cosa: esto dice la gramática. (Teología 
como gramática)» «Si la creencia religiosa es teísta, ello 
implicará un hablar sobre, o, a Dios y el participar en 
experiencias y actividades relacionadas con el juego de 
lenguaje que caracteriza a la forma de vida teísta. La 
teología es así a la creencia religiosa como una 
gramática a un lenguaje. La gramática de un lenguaje 
muestra su estructura lógica. Un lenguaje y su gramática 
no podrían existir independientemente uno de otro, pero 
elaborar O aprender la gramática es bien diverso de 
hablar un lenguaje... Según Karl Barth en la religión no 
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hay ni siquiera un punto a través del cual se pueda pasar 
del lenguaje no-religioso al lenguaje religioso. O se 
acepta la religión en sus propios términos o se la rechaza 
en bloque, no hay ningún otro modo de justificarla 
traduciéndola, en otros términos. Este es el correlativo 
lógico del barthismo en teología» Phillips critica la 
apologética tradicional que según él busca inútilmente 
evidencias o razones para fundar la creencia religiosa, 
externas a la misma fe, y propone un criterio de 
coherencia interna dentro del juego de lenguaje 
característico de la fe cristiana. «Hay un lugar propio en 
el cual podemos decir estas cosas (las que afirman las 
proposiciones religiosas), que Dios es inefable, por 
ejemplo, pero este lugar está dentro de la fe religiosa. 
Estas son expresiones religiosas, cuyo significado se ve 
por el papel que ejercen en la vida de los creyentes» 
«Apelar al "uso" del lenguaje para comprender y 
redescubrir el significado de nuestro lenguaje significa 
apelar a la común actividad lingüística de la vida 
humana en sus formas múltiples y mixtas» 


El interés principal de la obra de Ramsey es poner 
de relieve el lazo de unión entre el lenguaje religioso y 
la situación que se evoca. El lenguaje religioso, al igual 
que todo lenguaje en general, no puede ser considerado 
como un todo aislado. El simple hecho de significar algo 
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muestra claramente que el lenguaje emerge a partir de 
una situación discursiva que le otorga su propia 
significación. Por ello, cualquier tipo de aserción 
conlleva siempre una  autorrevelación de los 
interlocutores, implicados en la situación lingüística. El 
cristiano que habla de Dios está convencido del 
significado de las expresiones empleadas, ya que el Dios 
al que se refiere está comprometido con la causa del 
hombre y coimplicado en la misma estructura del 
diálogo humano. Además, el lenguaje cristiano presenta 
una particularidad propia. No solamente habla de Dios 
y a Dios, sino que afirma también que Dios ha hablado 
a los hombres en la historia de un modo explícito en 
Jesucristo, el Logos del Padre. El lenguaje cristiano 
supone también un contexto de intersubjetividad, es 
decir, de afinidad entre Dios y el ser humano, 
irreductible a un lenguaje objetivo o representativo. En 
efecto, el creyente cree que Dios le habla. El hombre 
religioso cree que él puede hablar a Dios. El teísta cree 
que él puede hablar de Dios. El análisis fenomenológico 
del lenguaje religioso realizado por Ramsey suscita la 
cuestión acerca de la condición última de posibilidad de 
un hablar de Dios. 
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La gran aportación de Ramsey consiste en la 
ampliación de la noción de experiencia y de lenguaje. 
¿Se puede hablar de experiencia religiosa? La respuesta 
es decisiva para afrontar la cuestión del referente propio 
del lenguaje teológico. El punto de partida ha de ser un 
análisis acerca de la consistencia específica y propia del 
lenguaje religioso, así como una fenomenología de la 
existencia humana que muestre la complejidad de los 
aspectos y dimensiones de la noción misma de 
experiencia. En el análisis fenomenológico de la vida 
humana se descubre una dimensión denominada de 
diversas formas. Desde la perspectiva husserliana puede 
llamarse «apertura de horizonte». Desde un punto de 
vista psicológico puede denominarse «cambio de estado 
de conciencia». Siguiendo a Lonergan, «conversión 
intelectual». En palabras de Ramsey, disclosurem 
(revelación). Desde una perspectiva diferente también 
X. Zubiri ha propuesto una ampliación de la noción. 
Después de haber escuchado diversas veces a Bach, al 
final cuando se le escucha otra vez se suele exclamar: 
«Ahora sé quién es Bach». Cuando se resuelve por 
primera vez un problema de matemáticas se dice 
internamente: «Ahora he entendido» y desde ese 
momento se puede resolver no sólo ese problema 
matemático en concreto sino también otros semejantes 
del mismo tipo. En estos casos no se tiene experiencia 
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de tales situaciones sino más bien de una totalidad de 
sentido porque se nos abre un nuevo horizonte de 
significación de experiencia. 


Es un hecho comúnmente admitido que Dios no 
es objeto de experiencia inmediata, más aún, no es 
objeto de experiencia: «A Dios nadie lo ha vista jamás». 
El hombre debe buscarlo a tientas, mediante la reflexión 
racional (filosofía) y mediante la intelección de la fe 
(teología). Zubiri, sin embargo, habla de Dios como de 
una «realidad experimentada» Sin embargo este mismo 
autor reconoce una dificultad: «La "compenetración" 
exige la presencia de dos personas y Dios es persona 
absolutamente trascendente» Podría decirse con una 
expresión habitual en la filosofía y en la teología de 
orientación trascendental que la noción de experiencia 
religiosa entra en la de experiencia atemática y 
transcendental y, en cuanto inobjetivable, es difícil de 
expresar en términos precisos y conceptuales. He aquí 
el porqué de la dificultad para pensar y hablar de Dios: 
«De ahí que la demostración de Dios nunca pueda 
proponerse presentar su "objeto" con una claridad tan 
completa que excluya cualquier duda. La esencia de 
Dios, su existencia, estará siempre cargada de misterio 
para el hombre presente; el problema de Dios no puede 
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resolverse temáticamente». La experiencia de Dios va 
unida a la actitud existencial que cada persona adopta en 
su vida en relación con lo incondicionado. En ella 
intervienen la libertad, la jerarquía de valores, las 
experiencias originarias del sujeto. 
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Unicidad de Dios 


“Oye, Israel: Jehová nuestro Dios, Jehová 
uno es” (Deuteronomio 6:4). 
“Pero Dios es uno” (Gálatas 3:20). 


Hay un solo Dios. Solamente hay un Dios. Esta 
doctrina es central al mensaje bíblico, pues ambos el 
Antiguo y el Nuevo Testamento la enseñan clara y 
enfáticamente. A pesar de la sencillez de este mensaje y 
la claridad con la cual la Biblia la presenta, muchos que 
creen en la existencia de Dios no lo han comprendido. 
Aún dentro de la cristiandad mucha gente, incluso 
teólogos, no han comprendido este mensaje hermoso y 
esencial. La creencia en un solo Dios se llama 
monoteísmo, que proviene de dos palabras griegas: 
monos, significando solo, solitario, uno; y teos, 
significando Dios. Cualquier persona que no acepta el 
monoteísmo puede ser clasificado como uno de los 
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siguientes calificativos: un ateo—uno que niega la 
existencia de Dios; un agnóstico—uno que asevera que 
la existencia de Dios es desconocida y probablemente 
inconocible; un panteísta—uno que equivale a Dios a la 
naturaleza o las fuerzas del universo; o un politeísta— 
uno que cree en más de un Dios. El diteísmo, la creencia 
en dos dioses, es una forma de politeísmo, y también lo 
es el triteísmo, la creencia en tres dioses. Entre las 
religiones del mundo, tres son monoteístas: el judaísmo, 
el mahometismo, y el cristianismo. Sin embargo, dentro 
de las denominaciones de los que se nombran cristianos, 
existen varios puntos de vista divergentes en cuanto a la 
naturaleza de la Deidad. 


Un punto de vista, llamado el trinitarismo, 
asevera que existen tres personas distintas en la 
Deidad—Dios Padre, Dios Hijo, y Dios Espíritu 
Santo—pero un solo Dios. Dentro de las variaciones del 
trinitarismo, se pueden distinguir dos tendencias 
extremas. De un lado, algunos trinitarios enfatizan la 
unicidad de Dios sin tener un entendimiento 
cuidadosamente desarrollado de lo que significarían tres 
personas distintas en la Deidad. De otro lado, otros 
trinitarios enfatizan la división en tres de la trinidad 
hasta el punto de creer en tres seres autoconscientes, y 
su punto de vista es esencialmente triteísta. Además del 
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trinitarismo, existe la doctrina del binitarismo, la cual no 
clasifica al Espíritu Santo como una persona aparte, sino 
que asevera creencia en dos personas en la Deidad. 
Muchos monoteístas han indicado que ambos el 
trinitarismo y el binitarismo debilitan el monoteísmo 
estricto enseñado por la Biblia. Ellos insisten que la 
Deidad no puede dividirse en personas y que Dios es 
absolutamente uno. Estos creyentes en el monoteísmo 
estricto caen en dos categorías. Una categoría asevera 
que hay solamente un Dios, pero lo hace por negar, de 
una manera u otra, la plena deidad de Jesucristo. Este 
punto de vista fue representado en la historia primitiva 
de la iglesia por los monarquistas dinámicos, tal como 
Pablo de Samosata, y por los arrianos, guiados por 
Arrio. Estos grupos relegaban a Jesús a la posición de 
un dios creado, un dios subordinado, o un dios menor. 


La segunda categoría de verdaderos monoteístas 
cree en un solo Dios, pero cree además que la plenitud 
de la Deidad se encuentra manifestado en Jesucristo. 
Ellos creen que Padre, Hijo, y Espíritu Santo son 
manifestaciones, modos, oficios, o relaciones que el 
único Dios ha demostrado al hombre. Historiadores de 
la iglesia han utilizado los términos modalismo y 
monarquismo modalistico para describir este punto de 
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vista como mantenido por tales líderes de la iglesia 
primitiva como Noeto, Práxeas, y Sabelio. En el siglo 
veinte, los que creen en ambos, la unicidad indivisible 
de Dios y la plena deidad de Jesucristo usan 
frecuentemente el término Unicidad para describir su 
creencia. También usan los términos “Un Solo Dios” y 
“del Nombre de Jesús” para apodarse, mientras que los 
que resisten este punto de vista a veces usan las 
designaciones engañosas y despreciativas “Sólo Jesús” 
y “Nueva Cuestión.” (El apodo “Sólo Jesús” es 
engañoso porque a los trinitarios les implica negación 
del Padre y del Espíritu Santo. Sin embargo, creyentes 
en la Unicidad no niegan al Padre y al Espíritu, sino que 
perciben al Padre y al Espíritu como diferentes 
manifestaciones del Único Dios quien es el Espíritu 
deJesús.) En resumen, la cristiandad ha producido 
cuatro puntos de vista básicos acerca de la Deidad: (1) 
trinitarismo, (2) binitarismo, (3) monoteísmo estricto 
con una negación de la plena deidad de Jesucristo, y (4) 
monoteísmo estricto con una afirmación de la plena 
deidad de Jesucristo, o Unicidad. 


Como podemos ver las subdivisiones sobre el 
Dios Uno, son considerables. La doctrina de 
Deuteronomio 6:4 que los judíos nombran “Shema” es 
“Oye Israel: Jehová nuestro Dios es el único Señor” 
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Tradicionalmente, un judío devoto siempre intentaba 
hacer esta confesión de fe justo antes de morir. Estos 
versículos son importantes para un judío mandados por 
Dios para ser guardados en el corazón, enseñados a los 
niños todos los días, atados en la mano y en la frente y 
escritos en los postes y las puertas de las casas. Su 
cuidado en mantener estos detalles demuestra la gran 
reverencia y profundidad de creencia que tienen los 
judíos para el concepto de un solo Dios. También revela 
que una razón mayor por el rechazo por los judíos del 
cristianismo a través de la historia es la percibida 
distorsión del mensaje monoteísta. Muchas son las citas 
bíblicas afirmando la unicidad de Dios y en la mayoría 
de los libros de la Escritura: Solamente Él es Dios 
(Salmo 86:10). Hay las declaraciones enfáticas de Dios 
en Isaías. Hay solamente un Dios, quien es el Creador y 
Padre de toda la humanidad (Malaquías 2:10). En el 
tiempo del Reino Milenial, habrá solamente un Señor 
con un nombre (Zacarías 14:9). Muchas veces la Biblia 
llama a Dios el Santo (Salmo 71:22; 78:41; Isaías 1:4; 
5:19; 5:24), pero nunca los “dos santos,” los “tres 
santos,” o los “muchos santos. 


Una observación común de algunos trinitarios 
acerca de la doctrina antiguotestamentaria de la unicidad 
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de Dios es que solamente tenía la intención de enfatizar 
Su unicidad en contraste a las deidades paganas, pero 
que El todavía existía como una pluralidad. Sin 
embargo, si este razonamiento fuera cierto, ¿por qué no 
lo hizo claro Dios? ¿Por qué no han entendido los judíos 
una teología de “personas,” sino que han insistido en un 
monoteísmo absoluto? Mirémoslo del punto de vista de 
Dios. Supongamos que El sí quiso excluir cualquier 
creencia en una pluralidad en la Deidad. ¿Cómo podría 
hacerlo utilizando terminología ya existente? ¿Qué 
palabras fuertes podría usar para comunicar Su mensaje 
a Su pueblo? Al pensarlo, nos daremos cuenta de que El 
usó el lenguaje más fuerte que se hallaba disponible para 
describir unicidad absoluta. En los precedentes 
versículos de las Escrituras en Isaías, notamos el uso de 
palabras y frases como “ninguno, ninguno más, nada 
hay semejante a mí, no hay más que yo, solo, por mí 
mismo,” y “uno.” Ciertamente, Dios no podría clarificar 
más que no existe absolutamente ninguna pluralidad en 
la Deidad. El Antiguo Testamento afirma que Dios es 
absolutamente uno en número. Jesús enseñó 
Deuteronomio 6:4 enfáticamente, llamándolo el primero 
de todos los mandamientos (Marcos 12:29-30). El 
Nuevo Testamento presupone la enseñanza del Antiguo 
Testamento de un solo Dios y repite explícitamente este 
mensaje varias veces. “Porque Dios es uno, y él 


394 


Templos sin Dios. En torno al judaísmo y cristianismo.x + 
Manuel de León de la Vega 


justificará” (Romanos 3:30). “No hay más que un Dios” 
(I Corintios 8:4). “Para nosotros, sin embargo, sólo hay 
un Dios, el Padre” (I Corintios 8:6). “Pero Dios es uno” 
(Gálatas 3:20). “Un Dios y Padre de todos” (Efesios 
4:6). “Porque hay un solo Dios” (I Timoteo 2:5). “Tú 
crees que Dios es uno; bien haces. También los 
demonios creen, y tiemblan” (Santiago 2:19). 


Nuevamente, la Biblia le llama a Dios el Santo (1 
Juan 2:20). Hay un trono en el cielo y Uno está sentado 
en él (Apocalipsis 4:2). Como hemos visto, la Biblia 
enseña un monoteísmo estricto. El pueblo de Dios 
siempre se ha identificado con el mensaje de un solo 
Dios. Dios escogió a Abraham porque él estaba 
dispuesto a abandonar los dioses de su nación y de su 
padre y adorar al único Dios verdadero (Génesis 12:1- 
8). Dios castigaba a Israel cada vez que ella empezaba a 
adorar a otros dioses, y la adoración politeísta fue una 
de las razones mayores por las cuales Dios finalmente la 
envió al cautiverio (Hechos 7:43). Dejando clara esta 
concepción del Dios uno, no me atrevería a analizar 
cuestiones de la naturaleza de Dios, aunque lo diga la 
Biblia. “Dios es Espíritu; y los que le adoran, en espíritu 
y en verdad es necesario que adoren” (Juan 4:24). 
Parece un texto sencillo que yo he usado miles de veces, 
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pero no deja de ser un texto que afecta a la naturaleza de 
Dios. El ser humano no puede explicar estas cuestiones, 
no porque no las pueda pensar, sino porque no podemos 
abarcar ni comprender su ser. Aferrarnos a lo revelado e 
interpretarlo cada cual a su manera no deja de ser una 
interpretación humana de Dios. Dios no ha revelado a la 
humanidad su naturaleza. Estamos en el plano que 
existiría entre el ebanista que acaba de terminar de hacer 
una silla hermosa pero que no puede trasmitirle su 
naturaleza porque uno es el Creador y lo otro lo creado. 
El ebanista podría colocar sobre la silla muchos libros, 
una Biblia, pero la silla no entendería nada. Es en ese 
plano de ignorancia frente al misterio donde nos 
tenemos que colocar respecto a Dios. 
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